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मनोगत 


महर्षी दयानंद सरस्वती यांचे जीवन व कार्य आजही प्रेरणादायी ठरु शकेल. 
त्याची प्रासंगिकता आजही कायम आहे. त्यांच्या विचारांचा व कार्याचा परिचय नवीन 
पिढीला व्हावा व तिच्यापुढे त्यांच्या कर्तृत्वाचा आलेख ठेवावा या हेतूने हे छोटेसे 
पुस्तक मी लिहिले आहे. आधुनिक भारताच्या शिल्पकारांपैकी स्वामी दयानंद सरस्वती 
हे एक प्रमुख शिल्पकार ! भारतीय नवजागरणाचे ते उद्गाते होते. भारतीय राष्ट्रवादाचे 
ते एक प्रेषित होते. क्रांतिकारी विचारांचे ते एक महान समाज सुधारक होते. 


महापुरुषांच्या जीवन चित्रांमध्ये राष्ट्राचा इतिहास दडलेला असतो. समाजाला 
दिशा देण्याचे काम महापुरुषांच्या हातून घडत असते. स्वामी दयानंद सरस्वती यांनी 
१८७५ साली आर्य समाजाची स्थापना केली. या संस्थेचे प्रमुख उद्दिष्ट जातविरहित 
समाजाची (Casteless Society) निर्मिती करणे हेच होते. त्यामागे महर्षी दयानंदांची 
दूरदृष्टी होती. ऋवेदकालीन समाजाचे आदर्श चित्र त्यांच्या डोळ्यांसमोर होते. 


डॉ. कुशलदेव शास्त्री, प्रा. ओमप्रकाश होळीकर, डॉ.लोखंडे आणि इतर 
काही मित्रांच्या आग्रहास्तव व प्रेमापोटी मी हे पुस्तक लिहिले आहे. त्यांनी मला संदर्भग्रंथ 
उपलब्ध करून दिले. त्यांच्याशी मी चर्चा केली .त्यांचे मी आभार मानतो. श्री.सूर्यकांत 
दाणेकर यांच्या 'कीर्ती प्रकाशन' या प्रकाशन संस्थेने ते प्रकाशित केले आहे. त्यांचा मी 
मनापासून आभारी आहे. 


वाचकांच्या हाती हे पुस्तक देताना मला फार मोठे समाधान लाभत आहे. 


लातूर 
दि. १५ ऑगस्ट २०२० डॉ. जनार्दन वाघमारे 
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लातूर येथे पाचवी-सहावीच्या वर्गात शिकत असताना स्वामी दयानंद सरस्वतीचे 
नाव पुनःपुन्हा माझ्या कानावर पडत होते. खरे तर अनेकांची नावे आपल्या कानावर 
पडत असतात. पण ती सगळीच्या सगळी नावे आपल्या स्मृतिकोशात उतरत नसतात. 
हे नाव मात्रा हदयात खोलवर जाऊन बसले. रझाकारांचे तांडव लातूरच्या गंजगोलाईत 
आणि रस्त्यांवर रोजच चालू होते. रझाकारांचा नेता कासीम रझवी लातूरचाच असल्यामुळे 
रझाकारांची झळ लातूरला अधिक प्रमाणात लागत होती. खेड्यापाड्यांतही त्यांचा 
हैदोस चालूच होता. आजचे अतिरेकी व त्यावेळचे रझाकार यांच्यात फरक नव्हता ! 
जाळपोळ, लुटालूट, खून, बलात्कार हे सर्व सर्रास चालू होते. सर्व मराठवाडयात 
भीतीचे वातावरण निर्माणझाले होते. 


रझाकारांच्या विरोधात आर्यसमाजी सत्याग्रही मात्र जोमाने काम करीत होते. 'आम्ही 
दयानंद सरस्वतींचे वीर सैनिक आहोत हे ते निर्भयपणे व स्वाभिमानाने सांगत होते. 
कुठलीही कुर्बानी देण्यासाठी ते तयार होते. आर्य समाजाने लोकांमध्ये प्रतिकारशक्ती 
निर्माण केली होती. ही संस्था हैद्राबाद संस्थानातील लोकांच्या हातातील ढालही होती 
आणि तलवारही. 


१७ सप्टेंबर, १९४८ रोजी हैदराबाद संस्थान निजामाच्या जुल्मी तावडीतून मुक्‍त 
झाले. जवळपास सव्वादोनशे वषांची निजामशाही संपुष्टात आली. मी त्यावेळी सहाव्या 
इयत्तेत शिकत होतो. शासकीय हायस्कूलच्या (मदरसे फोकानिया) जवळच लातूरचे 
आर्यसमाज मंदिर होते. तिथे क्रांतिकारी आर्यसमाजी नेत्यांची भाषणे होत होती. ती 
ऐकायला आम्ही उत्सुकतेने जात असू. त्यांच्या भाषणांतून युगपुरुष स्वामी दयानंद 
सरस्वतीच्या विचारांचा व कार्याचा परिचय आम्हाला झाला. स्वामीजी स्वातंत्र्याचे उद्गाते 
होते. त्यांना जातिभेद मान्य नव्हता. अस्पृश्यतेचे निर्मूलन करण्याचा संदेश त्यांनी 
दिला होता. जातिव्यवस्थेचे निर्मूलन त्यांना हवे होते. भारतीय समाजाला ते अंधश्रध्देतून 
मुक्त करू इच्छित होते. मूर्तीपूजा त्यांना मान्य नव्हती. 


स्वामी दयानंद सरस्वती आर्यसमाजाचे संस्थापक होते. भारतीय राष्ट्रवादाचे ते 
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प्रेषित होते. आर्यसमाजी तरुणांच्या मनात त्यांनी जाज्वल्य देशभक्ती निर्माण केली 
होती. हैद्राबाद मु्तिसंग्रामात आर्यसमाजी सत्याग्रहींनी अर्थात स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या 
सैनिकांनी उडी घेतली होती. डोक्याला कफन बांधून ते मुक्तिलढ्यात उतरले होते. 
अनेक तरुणांनी हौतात्म्य पत्करले. या सर्व गोष्टींचा माझ्या मनावर सखोल परिणाम 
झाला होता. ज्या गोष्टीसाठी अपार यातना सोसल्या जातात आणि प्राणांची आहुती 
दिली जाते, ती गोष्ट निश्‍चितच प्राणापेक्षा अधिक प्रिय व महत्वाची असणार, एवढे 
माझ्या लक्षात आले होते. स्वातंत्र्यावर भाष्य करण्याइतकी प्रगल्भता अंगी नव्हती. 
वय लहान होते. मुक्तिसंग्रामात प्रत्यक्ष भाग घेणे शक्य नव्हते. तळमळ मात्र खूप 


होती. 


दररविवारी लातूरच्या आर्यसमाज मंदिरात सत्संग होत होता. त्यात आम्ही काही 
तरुण मंडळी सहभागी होत असू. डॉ. डी.आर. दास (उत्तममुनीजी) यांची भाषणे 
ऐकायला मिळायची. या सत्संगांनी आमच्या मनात उदात्त अशी जीवनमूल्ये रुजविली. 
स्वाध्यायाचे महत्व आमच्या मनावर बिंबवण्याचे काम आर्य समाजाने केले. व्याख्यानातून 
स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या विचारांचा परिचय आम्हाला झाला. वार्षिकोत्सवात अनेक 
विद्वानांची भाषणे आम्हाला ऐकायला मिळाली. पं. रामचंद्रजी देहलवी, पं. गंगाप्रसाद 
उपाध्याय, पं. प्रकाशवीरजी शास्त्री, पं. ASH अशा देशभक्त विद्वानांची भाषणे अतिशय 
प्रेरणादायी व उद्बोधक असायची. प्रकाशवीर शास्त्रीसारखा वक्ता मी आजपर्यंत पाहिला 
वा ऐकला नाही. पं-नरेद्रजी यांचे भाषण म्हणजे व्यासपीठावरचे तांडव नृत्यच ! 


स्वामी दयानंद सरस्वतीचे ग्रंथ वाचण्याची इच्छा या काळात निर्माण झाली. त्यांच्या 
सत्यार्थ प्रकाश' या ग्रंथाविषयी मनात कुतूहल निर्माण झाले होते. तो वाचायचा मी : 
प्रयत्न केला. फारसा समजला नाही. त्यासाठी काही वषांचा काळ लोटणे आवश्यक 
होते. 

आर्यसमाजाने सामाजिक कार्यासाठी आम्हाला प्रेरणा दिल्या. सबंध मराठवाडा 
आर्यसमाजी चळवळीच्या प्रभावाखाली आला होता. ही सर्वसमावेशक चळवळ होती. 
अस्पृश्यतानिर्मूलन, जातिभेद. हनन आणि मूर्तिपूजाभंजन या कार्याला आम्ही वाहून 
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घेतले. कर्मकांड आम्ही झुगारून दिले. बुद्धिप्रामाण्यवाद आम्ही स्वीकारला. वैज्ञानिक 
दृष्टिकोन आत्मसात केला. दैववाद नाकारला. 'ठेविले अनंते तैसेचि रहावें ही शिकवण 
त्याज्य ठरविली. आर्यसमाजाने सामाजिक सुधारणेच्या प्रश्‍नांना हात घातला होता. 
स्वामी दयानंद सरस्वतीची प्रेरणा त्यामागे होती. आंतरजातीय विवाह हे आर्यसमाजी 
चळवळीचे एक अविभाज्य अंग होते. त्याचा प्रभावही आमच्या मनावर पडला. अनेकांनी 
आंतरजातीय विवाह करण्याचे धाडस केले. जातिव्यवस्थेच्या मुळालाच त्यांनी हात 
घातला. 


||२|| 


२००७ मध्ये 'नॅक'च्या कामासाठी मला सौराष्ट्रातील राजकोट जिल्ह्यातील जेतपूर 
आणि दुमियानी या ठिकाणी जावे लागले होते. तेथील महाविद्यालयांचे मूल्यांकन व 
प्रमाणीकरण करावयाचे होते. मूल्यांकन व प्रमाणीकरण समितीचा मी अध्यक्ष होतो. 
सौराष्ट्रही भारताच्या इतिहासाला वळण देणाऱ्या दोन महापुरुषांची जन्मभूमी | स्वामी 
दयानंद सरस्वती व महात्मा गांधी हे ते दोन महापुरुष होत. स्वामी दयानंद सरस्वतीचा 
जन्म टंकारा येथे झाला होता; आणि म.गांधींचा पोरबंदर येथे. या दोन्हीही ठिकाणांना 
मी भेटी देण्याचे ठरविले होते. जेतपूर आणि दुमियानी या दोन्ही ठिकाणच्या 
महाविद्यालयाच्या प्राचार्यांना मी तसे कळविले होते. सोमनाथ मंदिर आणि द्वारका 
मंदिर ही दोन्ही पवित्र मंदिरे सौराष्ट्रातच आहेत. या चारही ठिकाणांना आम्ही भेटी 
दिल्या. 


टंकारा हे महर्षी दयानंद सरस्वतीचे जन्मस्थान. राजकोटच्या उत्तरेस पन्नास-साठ 
किलोमीटरच्या अंतरावर ती नगरी आहे. तिथे पोचलो तेव्हा सायंकाळचे पाच वाजले 
असावेत. सिरॅमिक टाईल्ससाठी हे ठिकाण आज प्रसिध्द आहे. विचारपूस करीत 
आम्ही श्री. महर्षि दयानंद सरस्वती स्मारक ट्रस्टच्या कार्यालयात गेलो. कार्यालय 
प्रमुखाची भेट घेतली. या ठिकाणी एक गुरुकुल चालते. एक उपदेशक महाविद्यालयही 
तिथे असल्याची माहिती मिळाली. गुरुकुलाचे माध्यम संस्कृत आहे. भारताच्या विविध 
प्रांतातील मुलांनी तिथे प्रवेश घेतला होता. कार्यालय प्रमुखाने तेथे चालणाऱ्या कार्याची 
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माहिती दिली. भविष्यातील योजनांची माहिती देखील दिली. 


हे गुरुकुल श्री. महि दयानंद सरस्वती स्मारक ट्रस्टच्या वतीने चालविले जाते. 
पूर्वी हा राजवाडा होता. हा राजवाडा आर्यसमाजाला दान देण्यात आला आहे. आत 
एकगोशाळा देखील आहे. एक छोटेसे पुस्तकालय देखील तिथे पाहण्यात आले. दोन 
तीन पुस्तकेही मी विकत घेतली. त्यातले एक पुस्तक हैद्राबाद मुक्‍तीलढ्यावरचे होते. 


टंकारामध्ये मला मुख्यतः दोन गोष्टी पहावयाच्या होत्या. ज्या घरात स्वामीर्जीचा 
जन्म झाला होता व बालपण गेले होते, ते घर आणि त्या ठिकाणचे शिवमंदिर. गुजरातच्या 
भूकंपात घराला भेगा पडल्या, तिथे आता स्वामीजींचे स्मारक बांधण्यात आले आहे. 
घर एका बोळात आहे. एका हॉलमध्ये स्वामीजीच्या जीवनातील ठळक घटना चित्रित 
केल्या आहेत. मध्यभागी स्वामीजींच्या छायाचित्राखाली त्रहवेदाची मोठी प्रत उघडून 
ठेवण्यात आली आहे. हॉलच्या बाहेर छोटेसे अंगण आहे. कोपऱ्यात पाण्याचा SST 
आहे. शेजारची घरे होती तशीच आहेत. 


हेघर पाहून बाहेर पडलो तेव्हा अंधार पडला होता. नंतर शिवमंदिर पाहून घेतले. 
ते फार मोठे नाही. उंचावर नाही. ते सपाट जमिनीवर आहे. मंदिरातली शिवपिंड 
न्याहाळली. तिच्या बाजूलाच मूलशंकर व त्याचे आई-वडील शिवरात्रीला रात्रभर बसून 
होते. या शिवपिंडीवरच उंदीर पुनःपुन्हा आला होता. ते पाहूनच मूलशंकरचा मूर्तिपूजेवरचा 
विश्वास उडाला होता. त्या क्षणापासूनच त्याच्या मनात विचारांचे चक्रीवादळ सुरु 
झाले. काही दिवसांनी सत्यशोधासाठी तो घराबाहेर पडला. 


टंकाऱ्याहून आम्ही रात्री उशीरा जेतपूरला परतलो. लगेच दुमियानीला जावयाचे 
होते. टंकारा आणि त्याच्या परिसरात आर्यसमाजाचा फारसा प्रभाव आज दिसून येत 
नाही. खरे तर स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या स्मृतीला अभिवादन करण्यासाठीच मी 
टंकाऱ्याला आलो होतो. दोन चार दिवसांपूर्वीच म.गांधीच्या स्मृतीला अभिवादन 
करण्यासाठी पोरबंदरला गेलो होतो. गांधीजींचे तीन मजली घर पाहिले होते. गुजरात 
शासनाने त्या घरात 'कीर्ती मंदिर' या नावाने गांधीजीचे स्मारक उभे केले आहे. 
कस्तुरबाच्या माहेरचे घर या घराच्या मागच्या बाजूला होते. ते या स्मारकाशी जोडण्यात 
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आले आहे. 


महर्षी दयानंद सरस्वती आणि म. गांधी या दोन महापुरुषांच्या जीवनात विलक्षण 
साम्य आढळून येते. स्वामी दयानंद हे भारतीय राष्ट्रवादाचे जनक होते, तर म.गांधी हे 
राष्ट्रपिता होते. 


TESI 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे एका युगपुरुषाचे नाव आहे. एकोणिसाव्या शतकातली 
ती एक महान व्यक्‍ती नव्हे, शक्‍ती होती. ते एक महान धर्मसुधारक व समाजसुधारक 
होते. अंधारात सापडलेल्या व दिशा हरवून बसलेल्या समाजाला व देशाला आधार 
असतो तो केवळ समोरच्या क्षितिजावर चमकणाऱ्या ध्रुवताऱ्याचा. स्वामी दयानंद 
सरस्वतींनी स्वातंत्र्य, स्वत्व आणि स्वाभिमान हरवून बसलेल्या भारतीयांना आत्मभान 
दिले. काळरात्रीत सापडलेल्या लोकांसमोर त्यानी उषःकाल उभा केला. 


मतमतांतरांच्या दलदलीत खोलवर अडकलेल्या व मती, गती, नीती, सत्व व 
स्वत्व गमावून बसलेल्या भारताला त्याच्या गौरवपूर्ण इतिहासाची स्वामी दयानंद 
सरस्वतींनी आठवण करून दिली. ज्याचा भूतकाळ वैभवशाली असतो त्याचा 
भविष्यकाळही गौरवशाली असलाच पहिजे याची जाणीव त्यांनी भारतीयांना करून 
दिली. 'तुझे आहे तुजपाशी, परि तू जागा चुकलासी हे त्यांनी भारतीयांना परोपरीने 
सांगितले. भारत हा एका प्रदीर्घ दुःस्वप्नात अडकलेला देश होता. त्याला स्वामीर्जीनी 
उज्ज्वल भविष्याचे स्वप्न दिले. अंधारात चाचपडणाऱ्यांच्या हातात त्यांनी प्रकाश 
दिला. 'पुढे जायचे आहे ना? मग जरा मागे वळून पहा', असा आग्रही सल्ला त्यांनी 
त्यांना दिला. आपण होतो कोण? आणि आपली सद्यःस्थिती काय? हे सर्व का, 
कशामुळे व कोणामुळे घडले ? स्वामीजींनी हे प्रश्‍न भारतीयांसमोर ठेवले आणि 
त्यांची उत्तरेही शोधली. भारतीयांच्या मनात त्यांनी अस्वस्थता निर्माण केली. भारतीय 
अस्वस्थतेचे जनक खरे तर महर्षी दयानंद सरस्वती ठरतात. एकटा मनुष्य इतिहासाची 
दिशा बदलू शकतो का? होय, तो बदलू शकतो. 
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स्वामीजींचा जन्म गुजरातमधल्या सौराष्ट्र प्रांतातील टंकारा या गावी १८२४ मध्ये 
झाला होता. त्यांचे मूळ नाव मूलशंकर. त्यांचे आई-वडील औदिच्च ब्राह्मण होते. 
समाजात त्यांना सन्मानाचे स्थान होते. घरची आर्थिक परिस्थिती चांगली हाती. घराण्यात 
ज्ञानाची परंपरा होती. मूलशंकर हा कुशाग्र बुध्दीचा संवेदनशील मुलगा होता. सर्व 
भौतिक सोयींनी युक्‍त असे ते घराणे होते. आई-वडिलांना आपल्या कुलपरंपरेचा 
अभिमान होता. आणि ते स्वाभाविक होते. 


मूलशंकरचे आई-वडील शिस्तीचे भोक्ते होते. ते कर्मठ होते आणि कठोरही 
होते. आपल्या मुलावर त्यांनी धार्मिक संस्कार अतिशय कर्तव्य भावनेने केले होते. 
त्याच्या शिक्षणाची त्यांनी काळजी घेतली होती. शिक्षण पारंपारिक पध्दतीने दिले होते. 
मूलशंकरने वयाच्या अगदी चौदाव्या वर्षी यजुर्वेद पूर्ण कंठस्थ केला होता. आई- 
वडील शैवपंथी असल्यामुळे दरवर्षी ते महाशिवरात्रीचे व्रत नियमाने करीत. रात्रभर 
शिवमंदिरात पूजा-अर्चा करीत. शिवरात्रीला साक्षात भगवान शिवभक्तांना दर्शन देतात 
असे वडिलांनी मूलशंकरला सांगितल्यामुळे त्याच्या मनात शिवदर्शनाची प्रचंड अशी 
उत्सुकता निर्माण झाली होती. तो आपल्या वडिलांबरोबर महाशिवरात्रीच्या दिवशी 
रात्री गावापासून काही अंतरावर असलेल्या शिवमंदिरात गेला. रात्रभर जागरण करणे 
भाग होते. महादेवाच्या पिंडीभोवती शिवभक्त बसले होते. ते सर्व मध्यरात्रीनंतर पेंगुळले. 
मूलशंकर मात्र जागा होता. शिवदर्शनासाठी तो अतिशय उत्सुक होता. महादेवाच्या 
पिंडीवर त्याने लक्ष केंद्रित केले होते. 


रात्र नीरव होती. नैवेद्य खाण्यासाठी महादेवाच्या पिंडीवर उंदीर चढला. जगाचे 
रक्षण करणाऱ्या शिवाच्या पिंडीवर उंदीर ? उंदरापासून जो स्वतःचे रक्षण करू शकत 
नाही तो परमेश्वर जगाचे रक्षण कसा करू शकेल? मूलशंकरच्या मनात विचाराचे 
काहूर उठले. त्याने वडिलांना उठवले. त्यांच्यावर प्रश्‍नांचा भडिमार केला. वडील 
त्याचे समाधान करू शकले नाहीत. उलट त्याच्यावर ते रागावले. 


मूलशंकर अतिशय अस्वस्थ झाला. काही दिवसांनी त्याचे चुलते वारले. सख्खी 
बहीण वारली. तो शोकसागरात बुडाला. त्याच्या मनात विरक्ती निर्माण झाली. त्याचे हे 
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लक्षण पाहून आई-वडिलांनी त्याचे लग्न करायचे ठरविले. त्याला संसारात गुंतविणे 
आवश्यक होते. पण मूलशंकर संसाराच्या जंजाळात अडकू इच्छित नव्हता. 


बहिणीच्या मृत्यूने तो अतिशय अस्वस्थ झाला होता. मृत्यूविषयी त्याच्या मनात 
प्रचंड कुतूहल निर्माण झाले. 'मलाही एके दिवशी असेच जावे लागेल' असा विचार 
त्याच्या मनात पुनःपुन्हा येऊ लागला. नचिकेताप्रमाणे त्याला मृत्यूही जाणून घेणे 
आवश्यक वाटले. 


मूलशंकरची अस्वस्थता व बेचैनी सगळ्यांच्याच लक्षात येत होती. एके दिवशी 
त्याने रात्रीची सामसूम लक्षात घेऊन केवळ अंगावरच्या कपड्यानिशी गृहत्याग केला. 
नंतर तो कधीच परतला नाही. सत्यज्ञानाच्या शोधात तो अनवाणी पायांनी अनेक वषें 
भटकत राहिला. अनेक साधुपुरुषांच्या त्याने भेटी घेतल्या. मनातल्या शंका विचारल्या; 
पण समाधान झाले नाही. 


सत्यज्ञानासाठी मूलशंकरने घरदार सोडले. सर्वस्वाचा त्याग केला. गौतम बुध्दाने 
अशाच प्रकारे व याच कारणासाठी सर्वप्रकारच्या सुखांना लाथाडून आपला राजवाडा 
सोडला होता. यासंदर्भात या दोन महापुरुषांमध्ये विलक्षण साम्य आढळते. घर सोडले 
तेव्हा मूलशंकरचे वय एकवीस-बावीस वषांचे होते. 


या तरुणाने खूप भटकंती केली. सत्यज्ञान प्राप्त करण्यासाठी त्याने चारी दिशा 
धुंडाळल्या. TRA शोध घेतला. हिमालयात देखील तो गेला. मुक्तीचा मार्ग योगी दाखवू 
शकतील म्हणून मूलशंकरने अनेकांच्या भेटी घेतल्या. संन्यास घेण्याचा विचार मनात 
बळावत गेला. पूर्णानंद सरस्वती या महाराष्ट्रीय संन्याशाकडून त्याने संन्यास दीक्षा 
घेतली. दयानंद सरस्वती हे नाव त्याने धारण केले. संन्यास म्हणजे पुनर्जन्म ! संन्यास 
म्हणजे सर्वस्वाचा त्याग ! संन्यास घेतल्यानंतरही योग्यांचा शोध हा तरुण घेतच राहिला. 
नर्मदा ओलांडून हा तरुण संन्याशी उत्तर भारतात गेला. सबंध आर्यावतं त्यांने पायाखाली 
तुडवला. हरिद्वार, ऋषिकेश अशा ठिकाणच्या साधू-संतांना तो भेटला. त्यांच्याशी 
चर्चा केली; पण समाधान झाले नाही. तो खाली मथुरेला आला. स्वामी विरजानंदांची 
भेट घेतली. शेवटी त्याला योग्य गुरु भेटला. 
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||४|| 


स्वामी विरजानंद तपस्वी होते. प्रकांड पंडित होते. ते साक्षात ऋषी होते. ते अंध 
होते. पण अज्ञानाच्या अंधारात बुडालेल्या जगाला ज्ञानाचा प्रकाश दाखवीत होते. 
'बुडती हे जनन देखवे डोळा', अशी त्यांची अवस्था होती. जगाला अंधारातून प्रकाशाकडे 
व असत्यातून सत्याकडे नेण्याचा ते प्रयत्न करीत होते. वेद आणि इतर आर्षग्रंथांचा 
त्यांनी सखोल अभ्यास केला होता. व्याकरणावर त्यांचा अधिकार होता. आधुनिक 
काळातले ते पाणिनी होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीची ज्ञानलालसा प्रचंड होती. भौतिक जीवनातील सर्व 
आसक्तींचा त्यांनी त्याग केला होता. ज्ञानाची आसक्ती मात्र त्यांनी वाढविली होती. 
स्वामी विरजानंदांच्या रूपाने त्यांना खरा योगी भेटला होता. ही घटना १८६० सालची 
आहे. ते ज्ञानसाधक होते. कष्टाशिवाय ज्ञान मिळत नाही. विरजानंदांच्या चरणी बसून 
त्यांना ज्ञान प्राप्त करायचे होते. 


स्वामी विरजानंदांनी स्वामी दयानंद सरस्वतींना अना ग्रंथ यमुनेत बुडवायला 
सांगितले. याचा अर्थ असा की, जे शिकले होते ते विसरणे भाग होते. जे उपयुक्त नाही 
ते विसरणे हा देखील शिक्षणाचाच भाग असतो. स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी स्वामी 
विरजानंदांच्या चरणी बसून आरषग्रंथांचा सखोल अभ्यास सुरु केला. तेव्हा ते छत्तीस 
वषांचे होते. वयाचा व शिक्षणाचा संबंध नसतो. संस्कृत भाषेवर त्यांनी अप्रतिम प्रभुत्व 
मिळविले. संस्कृत भाषेच्या व्याकरणाचा त्यानी चिकित्सक पध्दतीने सखोल अभ्यास 
केला. वैदिक आर्ष साहित्यात ते पारंगत झाले. आपल्या या शिष्याच्या चेहऱ्यावर 
अंध विरजानंदांना एक वेगळेच तेज आढळले. एक वेगळाच आत्मविश्वास स्वामी 
दयानंद सरस्वतीच्या मनात निर्माण झाला. ते साक्षात सरस्वती बनले. आपले नाव 
त्यांनी सार्थ केले. नीर-क्षीर न्याय करण्यासाठी आवश्यक असणाऱ्या विवेक बुध्दीचा 
त्यानी विकास केला. 


अडीच वर्षांनंतर स्वामी दयानंद सरस्वतींनी आपल्या गुरुचा निरोप घेतला. स्वामी 
विरजानंदांची सेवा त्यांनी श्रध्देने केली. त्यांचा राग सहन केला. गुरुपद प्राप्त करण्यासाठी 
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तपस्या करावी लागते. ती विरजानंदानी प्राप्त केली होती. सत्यज्ञानाचे ते स्वामी होते. 
ते ज्ञान त्यांनी आपल्या शिष्याला मुक्तहस्ताने दिले. स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या मनात 
आपल्या गुरूंविषयी कृतज्ञता निर्माण झाली. 


विद्या संपादन केल्यानंतर स्वामी विरजानंदांचा निरोप घेणे भाग होते. प्रथेप्रमाणे 
त्यांना गुरुदक्षिणा काय देणार? इतर विद्याथ्यांना त्यांचे आईवडील घरून पैसे पाठवत 
होते. स्वामी दयानंद सरस्वतींनी गृहत्याग केला होता. आईबापाला ते नेहमीसाठीच 
मुकले होते. मथुरेत एका भल्या माणसाच्या आश्रयाला राहून स्वामी विरजानंदांच्या 
चरणी बसून त्यांनी विद्या संपादन केली होती. अंगावरच्या भगव्या कपडयांशिवाय 
त्यांच्याजवळ दुसरे काहीच नव्हते. त्यांनी स्वामी विरजानंदांना अपार श्रध्दा व 
कृतज्ञतेने गुरुदक्षिणा म्हणून लवंग दिली. गुरुंनी त्यांना आदेश दिला: 'लोकांना 
सत्यज्ञानाचा प्रकाश द्या व देशाच्या स्वातंत्र्यासाठी प्रयत्न करा'. हा आदेश म्हणजे 
गुरुचा अनुग्रह होता. या आदेशाचे पालन करण्याचा संकल्प त्यांनी केला. स्वामी 
दयानंद सरस्वतीचे हे जीवनदान होते. ती त्यांनी गुरुला दिलेली गुरुदक्षिणा हाती. 


बह्य्षी विरजानंदांनी स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या जीवनाला नवी दिशा दिली. 
त्यांनी त्यांच्या जीवनकार्याला नवीन आशय दिला. स्वामी विरजानंदांनी स्वामी दयानंद 
सरस्वतीच्या हाती वैदिक ज्ञानभांडाराची चाबी दिली. मूर्तिपूजेला वेदांमध्ये आधार 
नाही. श्राध्द वेदांविरुध्द आहे. आणि विधवा विवाह वेदप्रणित नाही, याकडे स्वामी 
विरजानंदांनी आपल्या शिष्याचे लक्ष वेधले होते. 


॥५॥ 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी आपल्या गुरुचा उपदेश आचरणात आणायचे ठरविले. 
सुदैवाने त्यांना आद्य शंकराचायांची बुध्दिमत्ता व गौतम बुध्दाची करुणा लाभली 
होती. त्यांची स्मरणशक्ती अद्भुत हाती. चेहऱ्यावर आगळेवेगळे तेज होते. संस्कृत 
भाषेवर त्यांचे अप्रतिम प्रभुत्व होते. वाणी मधुर होती. वक्तृत्व अमोध होते. हा 
ज्ञानयोगी कर्मयोगी बनला. खरे तर ते एकटेच होते. कोणाचीही साथ नव्हती. त्यांच्या 
हाती आरंभी कोणतेही संघटन नव्हते. ज्ञान आणि दृढनिश्चय या दोनच गोष्टीचा 
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त्यांना आधार होता. त्यांच्या बळावरच त्यांनी धर्मसुधारणा व समाजसुधारणेला हात 
घातला. ठिकठिकाणाहून ते ग्रंथ जमवीत होते. वाचन-मनन-चिंतन प्रक्रिया अव्याहतपणे 
चालूच होती. तिला नंतर लेखनाची जोड मिळाली. 


स्वामीजींचा आवाज सर्वप्रथम दुमदुमला तो हरिद्वार येथे, गंगेच्या काठावर. १८६७ 
सालची ती घटना आहे. कुंभमेळा चालू होता. स्वामीजींनी या कुंभमेळयात गंगेच्या 
काठावर'पाखंड खंडिनी पताका' रोवली. थंडीचे दिवस. अंगावर कपडेनकोत. संन्यासीच 
ते. गंगेच्या काठी उभा राहिला हा निश्चयाचा महामेरु. 


कुंभमेळ्यात हा संन्यासी हिंदुधर्मातील पाखंडावर निर्भयपणे बोलू लागला. अनेक 
अनिष्ट प्रथा-परंपरांवर स्वामीजींनी 'हल्ला बोल' केला. एक वेगळेच 'आवाहन' त्यांच्या . 
बोलण्यात होते. त्यात गंगेच्या प्रवाहाची आंतरिक ओढ होती. एक वेगळीच 'हाक' 
तयांनी कुंभमेळ्यास आलेल्या लोकांना दिली. त्यांनी लोकांसमोर एक 'आव्हान' उभे 
केले. त्याकडे पाठ फिरविणे कठीण होते. स्वामी स्वतःच एक 'आव्हान' बनून परंपरावादी 
सनातनी भारतासमोर उभे राहिले. गंगेच्या काठावरचा तो सिंहनाद होता. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीना विरोध होणे अगदी स्वाभाविक होते. विरोधाची एक 
प्रचंड लाट पाखंड खंडिनी पताकेवर येऊन आदळली. यापूर्वी हरिद्वारला कितीतरी 
कुंभमेळे झाले होते. प्रथा-परंपरांचे व कर्मकांडाचे गुणगानच तेथे सातत्याने करण्यात 
येत होते. त्यांचे खंडन पहिल्यांदाच झाले. हा कुंभमेळा त्याला अपवाद ठरला. भारताच्या 
धार्मिक व सांस्कृतिक इतिहासातले खरे तर हे पाणलोट होते. भारताच्या धार्मिक 
इतिहासाने येथे आपली Goa बदलली. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी मू्तिपूजेचे खंडन केले. देव्हाऱ्यातले देव गंगेत 
बुडवायला त्यांनी सांगितले. ऐकणाऱ्वांच्या मनात खळबळ माजली. वास्तविक भविष्यात 
येणारे ते वादळ होते. समोरून येणाऱ्या वादळाला शहामृग तोंड देऊ शकत नाही. 
त्याच्यात तेवढे धैर्य नसते. तो वाळूत तोंड खुपसतो आणि वादळ गेल्यानंतर उद्गारतो, 
'कुठेय वादळ? ते आलेच नाही: तो केवळ भास होता.' हिंदुसमाज हा शहामृगासारखा 
होता. अनेक वादळे आली वगेली. त्याला ती पेलता आली नाहीत. 
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स्वामीजींनी पाखंड खंडिनी पताका कुंभमेळयात फडकावली. त्यांनी मुख्यतः 
दोन प्रश्‍नांना येथे हात घातला : मूर्तिपूजा आणि जातिप्रथा. त्यांची त्यांनी तर्ककठोर 
चिकित्सा केली. निखळ सत्य हे वेदातच आहे. वेद हेच खरे आषंग्रंथ. त्या ग्रंथामध्ये ना 
मूतिपूजेचे समर्थन आहे, ना जन्माधिष्ठित जातिप्रथेचे. सत्यज्ञानाची गंगोत्री वेदातच 
आहे. नंतरच्या ग्रंथांमध्ये खरी ज्ञानगंगा गढूळ झाली. स्वार्थी लोकांनी ती प्रक्षिप्त 
केली. पंडित-पुरोहितांनी लोकांच्या अज्ञानाचा फायदा घेतला. स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी 
उपस्थित केलेले मुद्दे खोडून काढणे कठीण होते. खळबळ मात्र प्रचंड माजली. 


IISI] 


सत्य बोलणे व सांगणे हाच असत्यावरचा प्रहार असतो. सत्य व असत्य एकत्रित 
नांदूच शकत नाहीत. सत्याचा प्रकाश लोकांच्या दारांपर्यंत घेऊन जाणे हेच महर्षी 
दयानंद सरस्वतीच्या आयुष्याचे 'मिशन' बनले. त्यांनी आपले सर्व आयुष्य सत्याला 
अर्पण केले. सत्य शोधण्यासाठी त्यांनी आपली प्रज्ञा पणाला लावली. तेयती बनलेते 
याच कार्यसाठी व कार्यामुळे. शेवटी विजय सत्याचाच होतो यावर त्यांची श्रध्दा होती. 
सत्यमेव जयते ! 


हिंदु समाजात बहुदेवतावाद बोकाळला होता. अनेक देव-देवतांची मंदिरे देशात 
बांधली गेली होती. तीर्थक्षेत्रांची संख्या प्रचंड प्रमाणात वाढली होती. तेहतीस कोटी देव- 
देवतांचा हा देश! अनिष्ट प्रथा-परंपरांचे जाळे देशभर पसरले होते. प्रत्येक पावलावर 
कर्मकांड ! त्यात सबंध हिंदू समाज अडकला होता. त्याची विचारशक्तीच क्षीण झाली 
होती. बहुजनांना शिक्षणाची दारे बंद होती. जातिप्रथेने समाजाला विषारी सापाप्रमाणे 
विळखा घातला होता. हजारो जाती-पोटजातींमध्ये देश विभागला गेला हाता. त्याचे 
प्रचंड प्रमाणात विघटन झाले होते. त्याचे पूर्णपणे सबलीकरण झाले होते. जातिव्यवस्था 
जन्माधिष्ठित झाली होती. अस्पृश्यतेला अमानुष स्वरूप प्राप्त झाले होते. बालविवाह 
सरास होत होते. विधवा-विवाहांना बंदी होती. विधवांच्या दैन्याला पारावारच उरला 
नव्हता. जरठ विवाह मोठ्या प्रमाणावर होत होते. सतीप्रथा बंद पडली नव्हती. लोक 
नशीबावर हवाला ठेवून जगत होते. पूर्वजन्मीच्या पापामुळेच हे सर्व भोग आहेत असा 
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समज समाजात पसरला होता. 'नशीब' हेच प्रत्येक प्रश्‍नाचे उत्तर होते. माणसाच्या 
हातात काहीच नाही. दैवगतीवर सर्व काही अवलंबून आहे हा समज समाजमनात 
खोलवर रुजला होता. 


हिंदुसमाजाची अवस्था जीर्ण वस्त्रासारखी झाली होती. त्याच्या अंगातली प्रतिकार 
शक्ती संपलेली होती. हतबलतेची परिसीमा त्याने गाठली होती. स्त्री-शूद्रांची अवस्था 
तर फारच वाईटझाली होती. हिंदू समाज लुळा पांगळा झाला होता. सामाजिक ऐक्य 
पूर्णपणे भंग पावले होते. परकीयांचे राज्य या देशावर होते. राष्ट्र म्हणून हा देश स्वाभिमानाने 
उभाच राहू शकला नाही. ब्राह्मणांनी तलवार हाती घेऊ नये आणि शूद्रांना शस्त्र 
बाळगण्याचा अधिकार नाही, हे शास्त्राचा आधार घेऊन सांगितले जात होते. कारण 
त्यामुळे धर्म बुडतो. देश बुडाला तरी चालेल, पण तथाकथित धर्म बुडता कामा नये. 
ब्राह्मण व शूद्र हे दोनच वर्ण कलियुगात शिल्लक राहिले होते. बहुसंख्य समाज शूद्र. 
त्याला ज्ञानाचा अधिकार नव्हता. ते धमंग्रंथांना स्पर्श करू शकत नव्हते. त्याच्या 
स्पर्शाने वेद बाटत होता. भारताच्या ललाटावर नष्टचर्य लिहिले गेले होते. कुष्ठरोग्याप्रमाणे 
त्याचा चेहरा अतिशय विद्रूप झाला होता. त्याच्या चेहऱ्यावर माशा घोंगावत होत्या. 
त्याच्या पाठीचा कणाच मोडला होता. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या समोर असा हा दुबळा भारत उभा होता. प्राणच 
नव्हता त्याच्या अंगात. राजेराजवाडे इंग्रजांचे गुलाम होते. ऐषआरामात स्वाभिमानशून्य 
जीवन तेजगत होते. आपल्या प्रजेविषयी त्यांच्या मनात कसलीच आच नव्हती. युरोपमध्ये 
अनेक घडामोडी होत होत्या. त्यांची पुरती माहितीही नव्हती आमच्या नरेशांना आणि 
नृपर्तीना. स्वदेश व स्वराज्य ! या संकल्पनांनी आकारच घेतला नाही त्यांच्या मनात. 
वगनाट्यातील राजासारखी अनेकांची अवस्था झाली होती. त्याला काही अपवाद 
होते; नाही असे नाही. 


हे चित्र बदलायचे कसे ? आणि कोणी? हया प्रश्नांनी स्वामी दयानंद सरस्वर्तीना 
अस्वस्थ केले होते. सबंध देश विषवृक्षाखाली उभा होता. त्याच्या फांद्यांवर घाव घालायचे 
की मुळांवर? फांद्यांवर घाव घालण्यात तसा अर्थ नव्हता. मुळांवर घाव घालणे आवश्यक 
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होते. या वृक्षाच्या फांद्यांमध्ये हवेतून विष आलेले होते. ही मुळे म्हणजे अनिष्ट प्रथा- 
परंपरा, अंधश्रध्दा, अज्ञान, जातिभेद, मूर्तिपूजा, जरठ विवाह, बाल विवाह, दैववाद, 
अवतारवाद वगैरे. झाडावरील फांद्या किंवा जमिनीखालच्या मुळ्या एकमेकांमध्ये जशा 
अडकतात तशा या सर्व अनिष्ट गोष्टी एकमेकींमध्ये अडकलेल्या होत्या. त्या नष्ट 
करण्याची आवश्यकता होती. स्वामीर्जीनी त्या कामाला आत्मविश्वासाने हात घातला. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीचा नशिबावर विश्वास नव्हता. हस्तरेषा, जन्मपत्रिका, 
फलज्योतिष इ. गोष्टीवर त्यांचा अजिबात विश्वास नव्हता. एकदा स्वामीजी म्हणाले 
होते; जन्मपतरं किमर्थ ? कर्मपत्र श्रेष्ठम्‌!' जन्मपत्रिका घेऊन काय बसलात, कर्मपत्रिका 
हीच श्रेष्ठ आहे. कर्मकांडामुळे पापक्षालन होत नाही. तीर्थात स्नान केल्याने पाप धुतले 
जात नाही. स्वामीजींनी अंधश्रध्देवर अशाप्रकारे कठोर घाव घालायला सुरुवात केली. 
त्यांनी हरिद्वार येथे कुंभमेळ्यात जे विचार मांडले त्या विचारांनी देशात वैचारिक 
तुफान निर्माण केले. दिसेल त्या दगडाला शेंदूर फासून त्याची पूजा करणाऱ्या सनातनी 
हिंदू समाजाला एकेश्वरवाद मान्य होणे कठीण होते. मूर्तीपुजेचे खंडन आणि 
एकेश्वरवादाचे मंडन हे स्वामीजींच्या जीवनकार्याचे अविभाज्य अंग बनले. ईश्वर एक 
आहे आणि निराकार आहे; तो सर्वव्यापक व सर्वशक्तिमान आहे, हा विचार लोकांना 
हळूहळू पटू लागला. वेदामध्ये मूतिपुजेला कुठेच स्थान नाही; जन्मावर आधारित 
चातुर्व्ण्याला देखील वेदांमध्ये कसलाच आधार नाही, हे स्वामी दयानंद सरस्वतींनी 
सनातन्यांना आव्हान देऊन सांगितले. विचारी लोकांना हे म्हणणे पटले आणित्यांनी 
आपले देव्हारे नदी-नाल्यांमध्ये बुडविले. 


वेद हे इश्वरनिर्मित ग्रंथ आहेत आणि म्हणून ते सत्य आहेत अशी स्वामीर्जीची 
धारणा होती. वेद हे आर्षग्रंथ आहेत. वेद हाच सत्यज्ञानाचा स्त्रोत आहे यावर त्यांची 
निष्ठा होती. त्यांनी वेदांना जेवढे महत्व दिले तेवढे इतर आषंग्रंथांना दिले नाही. त्यांना 
पुराणे मान्य नव्हती. भागवत पुराणावर देखील त्यांनी कठोर टीका केली. वेदांची जागा 
इतर कोणतेही आषंग्रंथघेऊशकत नाहीत. वेद हा ईश्वरीय ज्ञानाचा कधीही न आटणारा 
झरा आहे अशी त्यांची धारणा होती. त्यांनी उपनिषदे, गीता, रामायण आणि महाभारत 


या ग्रंथांना वेदांइतके प्राधान्य दिले नाही. राम व कृष्ण यांना त्यांनी अवतार मानले 
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नाही. मनुस्मृतीला त्यांनी आर्षग्रंथाचा दर्जा दिला. ती वेदप्रणित आहे अशी त्यांची 
प्रामाणिक धारणा होती. पण स्वार्थी लोकांनी आपल्या फायद्यासाठी हा ग्रंथ प्रक्षिप्त 
केला. मनुस्मृतीमध्ये एकीकडे उदात्त विचार आहेत तर दुसरीकडे निकृष्ट विचार 
आहेत. एकाच व्यक्तीच्या तोंडून उदात्त विचार व निकृष्ट विचार एकाच वेळी व्यक्त 
होऊशकतात का? परस्परांना छेद देणारे विचार मनू कसे काय व्यक्त करू शकेल? 
मनुस्मृतीशिवाय इतर स्मृतिग्रंथांना त्यानी मान्यता दिली नाही. 


वेदात ईश्वरीय ज्ञानाचे प्रकटीकरण आहे तर इतर आर्षग्रंथामध्ये उदात्त मानवी 
चिंतनाचे आविष्करण आहे. स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी वेदाना प्रमाणग्रंथ मानले. 


जगातील इतर धमांनी देखील आपले धर्मग्रंथ अपौरुषेय मानले आहेत. याला 
अपवाद बौध्द, जैन व शीख धमाचा आहे. पंथोपपंथ मात्र संत, महंत आणि महापुरुषांच्या 
शिकवणुकीवर आधारलेले आहेत. शिखांचा 'गुरु ग्रंथसाहेब' तर देशातील निरनिराळ्या 
संतांच्या वचनांनी परिपूर्ण आहे. ध्मग्रथांना अपौरुषेय मानण्यामुळे अनेक प्रश्‍न निर्माण 
झालेले आहेत. 'पोथीवाद' हा शब्दप्रयोग 'अपौरुषेय' संकल्पनेतून निर्माण झाला असावा. 
धमग्रंथामध्ये कोणती तत्वे आहेत हे महत्वाचे आहे. वेदांमध्ये उदात्त अशी मानवतावादी 
तत्वे आहेत यात शंका नाही. 


महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वतींनी गुण-कर्मावर आधारलेल्या वर्णव्यवस्थेचे समर्थन 
केले. जन्मावर आधारलेल्या वर्णव्यवस्थेचा त्यांनी विरोध केला. ती त्याज्य ठरविली. 
गुण-कर्मावर आधारलेल्या वर्णव्यवस्थेला वेदांमध्ये आधार आहे. जन्माधिष्ठित 
वर्णव्यवस्थेला वेदांमध्ये कसलाच आधार नाही. वैदिक काळातला समाज हा चार वर्ण 
(ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र), चार आश्रम ( ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्थाश्रम, वानप्रस्थाश्रम 
आणि संन्यासाश्रम) आणि चार पुरुषार्थ (धर्म, अर्थ, काम आणि मोक्ष) असा तीन 
पातळ्यांवरचा चौपदरी समाज होता. चार आश्रम व चार पुरुषार्थ यांचा संबंध कौटुंबिक 
व वैयक्तिक जीवनाशी होता. चार वणाँचा संबंध मात्र सामाजिक जीवनाशी येत होता. 
आणि म्हणून त्यातून सामाजिक प्रश्‍न निर्माण होणे स्वाभाविक होते. चार आश्रमांचा 
संबंध कुटुंब आणि कुटुंबातील व्यक्ती यांच्याशी निगडित होता. कौटुंबिक परिघातल्या 
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हितसंबंधांशी ही संस्था निगडित होती. चार पुरुषार्थ ही संकल्पना व्यक्तीजीवनाशी 
निगडित होती. वर्णव्यवस्थेचा संबंध मात्र संपूर्ण समाजाशी निगडित होता. एकूणच 
समाज व्यवस्थेच्या परीघाला स्पर्श करणारी ही बाब होती. प्रत्येक वर्णाच्या हितसंबंधांशी 
ही व्यवस्था निगडित होती. कुठल्याही समाज व्यवस्थेचा संबंध त्या समाजातील प्रत्येक 
व्यक्तीच्या हितसंबंधांशी अटळपणे येतोच: ते आर्थिक, सामाजिक, सांस्कृतिक हितसंबंध 
होते. प्रत्येक व्यक्तीच्या अंगी सृजनात्मक व उत्पादक क्षमता असतात. त्यांचा विकास 
करण्यासाठी ती समाज व्यवस्था व्यक्तीला किती स्वातंत्र्य, संधी आणि सुविधा देते 
यावर त्या व्यक्तीची प्रगती व तिला मिळणारे सुख अवलंबून असते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी गुण-कर्मावर आधरलेल्या वर्णव्यवस्थेचे सातत्याने 
समर्थन केले. वैदिक काळात व्यक्तीचा वर्ण तिच्या गुण-कर्मावर व तिच्यातील क्षमतांच्या 
विकासावर ठरत होता. तिच्या योग्यतेनुसार तिला समाजात स्थान मिळत होते. पण 
वैदिक काळातली वर्णव्यवस्था हळूहळू जन्माधिष्ठित होऊ लागली. That was a 
paradigm shift in this social structure of India. हितसंबंधांच्या व 
सामाजिक प्रतिष्ठेच्या हव्यासापोटी हे घडले. वर्णव्यवस्था कर्माधिष्ठित न राहता 
जन्माधिष्ठित झाली. त्यामुळे जातिभेदाला प्रोत्साहन मिळाले. क्माधिष्ठित वर्णव्यवस्था 
ही श्रमविभागणी होती. जन्माधिष्ठित वर्णव्यवस्थेने श्रमिकांचीच विभागणी केली. 


समाजाच्या धारणेसाठी श्रमविभागणी आवश्यक असतेच-तो समाज कुठलाही 
असो आणि कुठल्याही काळातला असो, त्याशिवाय समाजाचा गाडा चालत नाही. 
प्लेटोचा The Republic हा ग्रंथ वाचल्यानंतर हे आपल्या सहज लक्षात येईल. 
समाजासाठी निरनिराळ्या वस्तूंची गरज असते आणि त्यांच्या निर्मितीतून निरनिराळे 
व्यवसाय निर्माण होतात. जमीन हाच जगण्याचा आधार असल्यामुळे ठिकठिकाणी 
आवश्यक त्या अंतरावर गावे वसवावी लागली. शेती करण्यासाठी शेतकरी व 
शेतमजूर हवेत. शेतीतली अवजारे करण्यासाठी सुतार, लोहार आदी कारागीर हवेत: 
गावगाड्यात पादत्राणे बनविणारा चांभारहवा. मातीची भांडी बनविण्यासाठी कुंभार 
इवा. माणसाच्या गरजा अनेक असतात. कपडे विणणारे विणकरहवेत. शेळ्यामेंढ्या 


सांभाळण्यासाठी धनगर हवेत. दागिने बनविणारे सोनार हवेत. घरे बांधण्यासाठी गवंडी 
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हवेत. कपडे शिवण्यासाठी शिंपी हवेत. गावगाडा चालविण्यासाठी वेगवेगळे कारागीर 
हवेत. हे कारागीर म्हणजे इंजिनियर ! जगातील कुठल्याही समाजाचा गावगाडा अशा 
निरनिराळ्या व्यवसाय व व्यावसायिकांच्या माध्यमातून चालत असतो. उत्पादनाचे 
तंत्रज्ञान बदलत जाते. त्याच्या विकासातून नवनवीन व्यवसाय व उपव्यवसाय निर्माण 
होतात. त्यासाठी व्यावसायिक हवेत. ते चालविण्यासाठी श्रमविभागणी हवी. या कारागिरांना 
आम्ही सामाजिक प्रतिष्ठा दिली असती तर त्यांच्या व्यवसायांना अभियांत्रिकीचा दर्जा 
मिळाला असता. 


जगाच्या पाठीवर छोटे मोठे देश निर्माण झाले तेही माणसांच्या व समुदायांच्या 
गरजेतून. देश चालविण्यासाठी, कायदेकानू तयार करण्यासाठी, धार्मिक जीवनाला 
दिशा देण्यासाठी बुध्दिमान लोकांची गरज असते. देशाच्या संरक्षणासाठी व राज्यकारभार 
हाकण्यासाठी योद्ध्यांची व राज्यकत्यांची गरज असते. आवश्यक वस्तूंचा पुरवठा 
करण्यासाठी, त्यांची आयात-निर्यात करणाऱ्यासाठी व्यापारी वर्ग हवा.एखाद्या लहान 
गावात देखील छोटया-मोठया दुकानांची व दुकानदारांची आवश्यकता असते. वस्तूंच्या 
विनिमयासाठी बाजार लागतो. आणि या सर्वच व्यवसायांसाठी सेबक वर्ग लागतो. 
जगातल्या सगळ्याच समाजाचे हे चित्र आहे. कुठलाही समाज वा समुदाय याला अपवाद 
नाही. आपली समाजव्यवस्था गुण-कर्मावर आधारलेल्या चार वणांवर आधारलेली 
होती. पणती काळाच्या ओघात जन्माधिष्ठित झाली. मुख्य समाज व्यवस्थाच जन्माधिष्ठित 
झाल्यामुळे तिच्या उपव्यवस्था देखील जन्माधिष्ठित होणे अपरिहार्य होते. सर्व व्यवसाय 
व पोटव्यवसाय जन्माधिष्ठित झाले. जाती व पोटजातींची निर्मिती अशा पध्दतीने 
झाली. पण हे भारतातच घडले. इतर देशात ते घडले नाही. जातिव्यवस्था ही भारताची 
खास निर्मिती आहे. 


कोणत्या वर्णात वा जातीत जन्म घ्यावा हे माणसाच्या हातात नसते. वर्ण व जाती 
हे जन्माधिष्ठित मानल्यामुळे काहीच्या वाट्याला कष्ट न करता सुदैव आले आणि 
अनेकांच्या वाट्याला कष्ट करूनही दुर्दैव आले. अनेकांच्या वाट्याला नेहमीसाठीच 
कारागृह आला आणिमूठभराच्या वाट्याला नेहमीसाठीच मुक्तांगण आले. माणसाचे 


प्राक्तन जन्मावर निर्धारित होऊ लागले. जन्म हा माणसाच्या हाती नसल्यामुळे त्याचेच 
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प्राक्तन त्याच्याच हातात राहिले नाही. तो दैवाधीन झाला. 


जन्माधिष्ठित वर्ण वा जातिव्यवस्थेने अनेक अरिष्टे व अनथांना जन्म दिला. 
त्यामुळे समाज बंदिस्त बनला. रोटीबंदी, बेटीबंदी, विद्याबंदी, व्यवसायबंदी, प्रवासबंदी 
अशा बंदीमुळे समाजाला अंधाऱ्या बंद कोठडीचे स्वरूप प्राप्त झाले. हिंदूसमाज हा 
कप्पेबंद मनोरा बनला. त्यात ना हवा ना प्रकाश. गुदमरणे त्यात अटळ होते. हिंदू 
समाजात अधिकार व प्रतिष्ठा लायकीवर न मिळता ती जन्मावर मिळत गेली. त्याच्या 
अधःपतनाला हे सर्व कारणीभूत ठरले. ब्राम्हण हा बुध्दिवादी वर्ग. पण तो समाजाला 
वैचारिक नेतृत्व देऊ शकला नाही. 


महर्षी दयानंद सरस्वती हे चित्र बदलू इच्छित होते. आणि म्हणून त्यांनी 
जातिव्यवस्थेच्या विरुध्द आवाज उठवला. जन्माधिष्ठित चातुर्वर्ण्याला त्यांनी कसून 
विरोध केला. वेदांमध्ये जन्मावर आधारलेल्या वर्णव्यवस्थेला आधारच नाही हे त्यांनी 
स्पष्टपणे दाखवून दिले. वर्ण ठरतात ते माणसांच्या गुणकर्मावर व योग्यतेवर आणि ते 
सिध्द होतात ते त्यांच्या कर्तृत्वावर. त्यांचे हे म्हणणे तर्कशास्त्रावर व विवेकबुंध्दीवर 
आधारलेले होते. 


वर्ण जन्मतःच ठरत नसतात. प्रत्येक बालकाला शिक्षणाची समान संधीद्याव 
त्याची निकोप वाढ होऊ द्या. त्याचा नैसगिक कल (Aptitude) लक्षात घ्या आणि 
त्यानुसार त्याला शिक्षण व विकासाची संधी द्या. त्याच्या क्षमतांचा अंदाज घ्या. तो 
पौगंडावस्थेत आल्यानंतर त्याचा नैसर्गिक कल व क्षमतांचा अंदाज येऊ शकेल. 
त्याचा कल कलेकलेने वाढतो आहे किंवा नाही हे लक्षात घेऊन त्याचे शिक्षण झाले 
पाहिजे. नैसर्गिक कल कोणताही असो, शिक्षणाचा अधिकारपरत्येक बालकाला मिळाला 
पाहिजे. समान संधी आणि समान सुविधा त्याला मिळणे आवश्यक आहे. प्रत्येक 
व्यक्तीला द्विज बनण्याचा अधिकार आहे. वर्णव्यवस्थेकडे स्वामीजींनी या दृष्टीने 
पाहिले. 


महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी हिंदूसमाजाच्या पुनरचनेचे कार्य अंगीकारले- 
वास्तविक ते अतिशय कठीण कार्य होते. पण या शिवधनुष्याला त्यांनी आत्मविश्वासाने 
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हात घातला. जन्मलेल्या प्रत्येक व्यक्तीला ज्ञानाचा व उपनयनाचा अधिकार आहे हे 
त्यांनी निक्षून सांगितले. द्विज बनण्याचा अधिकार प्रत्येक बालकाला आहे. त्यात 
मुलगा व मुलगी असा लिंगभेद करण्याचे कारण नाही. तो कुठल्या जातीत वा जमातीत 
जन्माला आला आहे हे पाहण्याचे कारण तर अजिबात नाही. ब्राह्मणाच्या पोटी 
जन्मलेल्या मुलाला जेवढा ज्ञानाधिकार आहे तेवढाच अधिकार शूद्रातिशूद्राच्या पोटी 
जन्मलेल्या मुलाला आहे. स्वामीजींची भूमिका स्पष्ट, स्वच्छ व प्रांजळ होती. सर्व 
बालकांच्या आयुष्याचा प्रवास समपातळीवर सुरु होतो. त्यांना शिक्षणाची समान संधी 
द्या. त्यांना मोफत व सक्तीचे शिक्षण द्या. त्यांच्या कुवतीनुसार, योग्यतेनुसार आणि 
क्षमतेनुसार पुढच्या प्रवासात त्यांचे सामाजिक स्थान ठरेल. स्वामीजींनी स्त्रीला पुरुषाच्या 
बरोबरीचे स्थान दिले. सगळ्यांनाच वेदाचा अधिकार आहे. कुणाच्याही स्पर्शाने वेद 
अपवित्र होत नाहीत. उलट वेदाच्या स्पर्शाने सर्वच पवित्र होतात. वेद म्हणजे विद्या. 
विद्येने सर्व माणसे पवित्र होतात. 'मनुष्य का नेत्र विद्या ही है|' 


जन्मतःच कुणी ब्राह्मण नसतो, क्षत्रिय नसतो, वैश्य वा शूद्र नसतो. ललाटावर 
वर्ण घेऊन कुणी जन्माला येत नाही. वेदांमध्ये जन्माच्या आधारावरील वर्णव्यवस्थेला 
आधार नाही. वैदिक काळातला समाज तसा फार गुंतागुंतीचा नव्हता. फार मोठ्या 
सामाजिक कलहात सापडलेला तो समाज नव्हता. तुलनेने तो एकात्म समाज होता. 
त्याची भारतात पुनःस्थापना केली पाहिजे, असेस्वामी दयानंद सॅरैस्वंतींना वाटत होते. 


[loll 


बैदिक काळातील आर्यावर्त हा स्वामीजींच्या दृष्टीने जगाच्या पाठीवरचा एक 
आदर्श देश होता. त्यांची ती स्वप्नभूमी (Promised Land) होती. सद्यःस्थितीतल्या 
भारताला वैदिक कालीन आर्यावर्ताचे स्वरूप द्यावयाचे असेल तर वेदकालीन समाजाची 
पुनःस्थापना आवश्यक आहे असे त्यांना मनापासून वाटत होते. नव्हे, त्याचे ते स्वप्नच 
होते. आणि म्हणून त्यांनी 'वेदांकडे चला' (Back to Vedas) ही हाक दिली; पण 
नुसती हाक देऊन भागणारे नव्हते. त्यासाठी सवंकष धर्मसुधारणा व समाजसुधारणा 
करणे अनिवार्य होते. त्या कामाला त्यांनी हात घातला. ते त्यांचे लक्ष्य होते. 
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आजच्याप्रमाणे वैदिक काळात जातीपाती नव्हत्या. आज मात्र जातीपातीचे प्रचंड 
तण माजलेले आहे. जातीपातीच्या तणाने समाज व संस्कृतीची सुपिकताच नष्ट केली. 
प्रत्येक समाजाला उत्पादक व सृजनात्मक क्षमता लाभलेल्या असतात. जातिभेदाने 
भारतीय समाजाचे फार मोठ्या प्रमाणात सबलीकरण केले. त्याची उत्पादकता व 
सृजनशक्ती कमजोर केली. त्याच्या भौतिक व आध्यात्मिक समृध्दीचे स्त्रोत आटत 
गेले. देशात विषमता वाढली. परकीयांची आक्रमणे भारतावर होत गेली. देश गुलाम 
झाला. पारतंत्र्य त्याच्या नशिबी आले. स्त्री-शूद्रांचे हाल तर कुत्रेही खाईना, अशी 
बिकट परिस्थिती निर्माण झाली. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी अवतीभवतीच्या समाजाचे अतिशय बारकाईने निरीक्षण 
केले. ती बदलण्याचा संकल्प सोडला. त्यासाठी कंबर कसली. लढाई अवघड होती. 
सैनिकही तेच आणि सेनापतीही तेच होते. ज्यांच्यासाठी लढायचे होते ते तर अज्ञानी 
आणि कमजोर. त्यांचे शोषण करणारे परकीय नव्हते. ते स्वकीय होते. स्वकीयांशी 
लढणे अतिशय कठीण असते. ज्यांच्या विरोधात लढायचे होते त्यांच्या हातात 
ज्ञानाच्या किल्ल्या होत्या. त्यांच्या हातात शास्त्र होते. त्यांच्याविरुध्द लढायचे असेल 
तर आपल्याही हातात शास्त्र हवे. शास्त्र हेच स्वामीजीच्या हातातील शस्त्र होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीजवळ वाणी आणि लेखणी होती. त्यांनी आपलीवाणी 
परजली आणि लेखणीही परजली. हा योध्दा कुरुक्षेत्रावर उतरला. रणांगणावर त्याने 
चौफेर नजर फिरविली. नात्यागोत्यातले त्यांना कोणी दिसले नाही. त्यांचा त्याग त्यांनी 
केव्हाच केला होता. आणि म्हणून मनात मोह व संभ्रम निर्माण होण्याचे काहीच कारण 
नव्हते. आपण सत्यासाठी लढत आहोत ही जाणीव त्यांच्या मनात सतत जागी होती. 


देशात ठिकठिकाणी स्वामीजींची व्याख्याने, प्रवचने व शास्त्रार्थ होऊं लागले: वेद 
आणि इतर आर्षग्रंथाचा त्यांनी सखोल अभ्यास केला होता. त्यांच्या जिभेवर साक्षात 
सरस्वती नाचत होती. त्याच्या लेखणीत ती संचरली होती. त्यांच्या वाणी वलेखणीच्या 
पाठीशी कठोर असे तर्कशास्त्र उभे होते. झंझावाताचे रूप धारण करून त्यानी देशात 
संचार सुरु केला. प्रबोधनाला त्यांनी संघर्षाची जोड दिली. ठिकठिकाणाहून त्यांना 
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व्याख्यानांसाठी निमंत्रणे येऊ लागली. 

हरिद्वारच्या कुंभमेळ्यात ते स्वतः होऊन गेले होते. त्यांनी आपल्या विचाराची व 
भावी कार्याची हरिद्वारमध्ये दिशा स्पष्ट केली. त्यांच्या वैचारिक वादळाची सुरुवात 
हरिद्वार येथे झाली. हे वैचारिक वादळ १८६९ मध्ये काशीला धडकले. काशी ही 
सनातन्यांची मक्का ! गंगेच्या काठावरचे मूर्तिपूजेचे महान केंद्र विश्वनाथाचे प्राचीन 
मंदिर असलेल्या काशी येथेच होते व आहे. हजारो मंदिरांचे हे तीर्थस्थान ! स्वामीजींनी 
काशी येथे मूर्तिपूजेचे कठोरपणे खंडन केले. खंडन कसले, ते तर मूर्तिभंजन होते. 
इश्वर दगडात नसतो हे त्यांनी येथे निर्भयपणे सांगितले. काशीमध्ये त्यांचे कुणी समर्थक 
नव्ह्ते. 

१६ नोव्हेंबर १८६९ रोजी काशी नरेशाच्या उपस्थितीत सनातनी पंडितांबरोबर 
स्वामीर्जीचा शास्त्रार्थ झाला. काशी नरेश महाराजा ईश्वरी प्रसाद नारायणसिंह यांचे 
सिंहासन हादरले. महाराजानी स्वामीजींना मूतिपूजेचा विरोध करू नका अशी विनंती 
केली. सरकारी खजिन्यातून दरमहा शंभर रुपये देण्याचे आश्वासनही त्यांनी स्वामीजींना 
दिले. पण स्वामीजींनी काशी नरेशाना सांगितले, 'तुम्ही तुमचे सारे राज्य जरी मला दिले 
तरी मूर्तिपूजा ही चुकीची ब इश्वरोपासनेसाठी अनुपयुक्त असल्याचे माझे मत मी 
मांडणे सोडून देणार नाही.' स्वामीजींचे हे बाणेदार उत्तर ऐकल्यानंतर त्यांच्यावर गुंडांनी 
हल्ला करण्याचा प्रयत्न केला. स्वामीजींनी सनातनी पंडितांना शास्त्रार्थात हरवले. 
एकच गोंधळ उडाला व सभा संपली. पन्नास-एकावन्न सनातनी पंडितांबरोबर एकट्या 
स्वामीजींनी बौध्दिक झुंज दिली. स्वामी विशुध्दानंद, बाळशास्त्री, शिवसहाय, माधवाचार्य, 
वामनाचार्य, तर्करत्म जयनारायण, तर्कवाचस्पती राधामोहन, तर्कवागीश परमहंस 
आत्मानंद (महाराष्ट्रीय) हे त्यातील प्रमुख पंडित होते. शास्त्रार्थ काशी येथील आनंद 
उद्यानात झाला. 


यानंतर अश्वमेधाचा हा घोडा भारतवर्षात कुणीही अडवू शकला नाही. कर्णवास 
फररुकाबाद आदी ठिकाणी मूतिपूजेचे स्वामीजींनी जोरदार खंडन केले. अस्पृश्यता व 
जातिभेद निर्मूलनाचा संदेश त्यांनी लोकांना दिला. कर्णवासच्या संस्थानिकाने रागाच्या 
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भरात स्वामीजीवर तलवार उगारली. येथे सतत सहा दिवस शास्त्रार्थ चालला होता. 
मूर्तिपूजा व कर्मकांडाचे स्वामीजींनी तर्ककठोर पध्दतीने खंडन केले होते. स्वामीर्जीनी 
त्याच्या हातातून ती तलवार हिसकावून घेतली व तिचे दोन तुकडे केले. ते आपल्या 
मार्गापासून जराही ढळल. : नाहीत. याच काळात शूद्राच्या हातचे अन्न स्वामीजींनी 
खाल्ले. त्याद्वारे समतेचा संदेश त्यांनी जगाला दिला. 


१८७३ मध्ये स्वामी दयानंद सरस्वती बंगालमध्ये गेले. कलकत्ता येथे त्यांची 
संस्कृतमध्ये अनेक व्याख्याने झाली. ब्रह्मसमाजी नेत्यांच्या त्यांनी गाठीभेटी घेतल्या. 
महर्षी देवेंद्रनाथ ठाकूर (रवींद्रनाथांचे वडील) आणि केशवचंद्र सेन यांच्याशी त्यांची 
चर्चा झाली. ते दोघेही थोर तत्वचितक होते. ब्रह्मसमाजालाही मूर्तिपूजा मान्य नव्हती. 
एकेश्वरवादाचे त्यांनीही समर्थनच केले होते. कर्मकांड त्यांना मान्य नव्हते. पण त्यांच्यावर 
ख्रिश्‍चन धर्माचा पगडा होता. पाश्चात्य तत्वज्ञानाच्या प्रभावाखाली ब्रह्मसमाजी वावरत 
होते. इग्रजी भाषेचा ते वापर करीत होते. तत्वे उदात्त होती पण सामान्य लोकांशी त्यांनी 
आपली नाळ जोडली नव्हती. उपनिषदांचा प्रभाव त्यांच्यावर जरुर होता; पण 
ाष्ट्रबादापासून ते दूर होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या व्यक्तिमत्वाची छाप ब्रह्मसमाजी लोकावर निश्‍चित 
पडली. त्यांनी आपल्या अमोघ वक्तृत्वाने बंगाली बुध्दिवाद्यांचे लक्ष आपल्याकडे 
वेधून घेतले. बंगालच्या भद्र लोकावर त्यांची छाप निश्चितच पडली. बंगालच्या वास्तव्यात 
केशवचंद्र सेन यांनी स्वामीजींना एक उपयुक्‍त अशी सूचना केली. संस्कृतऐवजी 
स्वामीजींनी हिंदीत (देशी भाषेत) बोलावे अशी ती सूचना होती. स्वामीजींनी तिचे 
स्वागत केले. हिंदी ही राष्ट्रभाषा होती. यापुढे हिंदीत बोलण्याचा व लिहिण्याचा संकल्प 
त्यांनी सोडला. त्यांची मातृभाषा गुजराती होती. गुजराती ही प्रादेशिक भाषा होती. प्रादेशिक 
भाषेवर मर्यादा असतात, म्हणून हिंदीचा त्यांनी अभ्यास केला. 


स्वामीजींना इंग्रजी भाषा येत नव्हती. वस्तुतः आधुनिक ज्ञानाची ती वाहिनी होती. 
स्वामीजींचे शिक्षण पारंपरिक पध्दतीने संस्कृतमधून झाले होते. त्यांना वेद व इतर 
आर्षग्रंथात ज्ञानाचे स्रोत सापडले. संस्कृत ही अभिजात भाषा होती. ती अतिशय समृध्द 
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अशी भाषा होती. तिच्या समृध्दीवर स्वामीजींनी स्वामित्व प्राप्त केले होते. ज्याच्या 
ताब्यात समुद्र येतो तो छोट्यामोठया जलाशयासाठी कशाला धडपड करील? 


भाषाप्रभुत्वही एक शक्‍ती आहे. ती व्यक्तीची बौध्दिक कक्षा वाढविते. भाषेवरची 
मर्यादा ही माणसाचे विश्व मर्यादित करते. स्वामीजींचे संस्कृतवरचे प्रभुत्व ही त्यांना 
प्राप्त झालेली शक्ती होती. ते एक फार मोठे भाष्यकार होते. चिकित्सक अभ्यासक 
होते. तत्वचितक तर होतेच होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी भारतातल्या पुरोहितशाहीवर कठोर हल्ले चढविले. 
पुरोहितशाही ही ब्राह्मणांच्या हातातले शस्त्र बनली होती. पुरोहितशाहीनेच मूर्तिपूजेचे 
स्तोम माजविले. जातिप्रथेला खतपाणी घातले, उच्च-नीचता, अंधश्रध्दा, कर्मकांड, 
मंत्रतंत्र, फलज्योतिष आदी गोष्टींच्या माध्यमातून बहुजनांचे शोषण तिने केले. धर्मग्रंथ 
प्रक्षिप्त करण्याचे काम पुरोहितांनीच प्रामुख्याने केले. प्रक्षिप्त ग्रंथाचा उपयोग त्यांनी 
शोषणाचे हत्यार म्हणून केला. मूर्तिपूजेचे खंडन पुरोहितांना कसे आवुडेल? त्यांच्या 
पिढयान्‌ पिढयांपासूनचे उदरनिर्वाहाचे साधनच मुळात मूर्तिपूजा आणि कर्मकांडावर 
अवलंबून होते. 

स्वामी दयानंद सरस्वती या नावाचा झंझावात सबंध आर्यावर्तात संचरला. अनेक 
ठिकाणी त्यांचे शास्त्रार्थ झाले. हिंदू पंडितांबरोबर झाले तसेच ते मुल्ला-मौलवी व 
ख्रिश्‍चन पादऱयांबरोबरही झाले. शास्त्रार्थाचे शास्त्रच स्वामीजींनी विकसित केले. शास्त्रार्थ 
म्हणजे वैचारिक मल्लविद्या ! स्वामीजींनी अनेक संस्कृत पंडितांची पाठ जमिनीला 
लावली. ते ब्रम्हचारी होते. बलोपासक होते. विद्रत्तेचे ते भीष्माचार्य होते. 

स्वामी दयानंद सरस्वर्तीवर बऱ्याच ठिकाणी दगडफेक झाली. त्यांच्यावर गुंड 
सोडण्यात आले. बंगालमध्ये एका ठिकाणी एकाने त्यांच्यावर विषारी साप फेकला. 
आपल्या पायाच्या टाचेखाली चिरडून स्वामीजींनी तो मारला. कर्णवास येथील घटनेचा 
उल्लेख मागे आला आहेच. 

राव कर्णसिंहाने स्वामीजींवर तलवारीने वार केला. त्यांनी तिचे दोन तुकडे करून 
फेकून दिली. विषप्रयोगानेच त्यांचा शेवटी बळी घेतला - 
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॥८॥ 


आपल्या विचारांच्या प्रचार-प्रसारासाठी महर्षी दयानंद सरस्वर्तीनी १८७५ मध्ये 
आर्यसमाज ही संघटना स्थापन केली. संघटनेशिवाय धर्मसुधारणा व समाजसुधारणेचे 
काम प्रभावीपणे करणे शक्‍य नव्हते. खरेतर धर्मसुधारणा व समाजसुधारणा ह्या एकाच 
नाण्याच्या दोन बाजू आहेत. १८२८ साली राजा राममोहन रॉय यांनी बंगालमध्ये 
ब्राह्मसमाजाची स्थापना केली होती. त्याचे प्रयोजनही धर्मसुधारणा व समाजसुधारणा 
हेच होते. १८७३ मध्ये म. फुल्यांनी महाराष्ट्रात सत्यशोधक समाजाची स्थापना त्याच 
कारणासाठी केली होती. एखादे कार्य संघटितपणे करायचे असेल तर आपल्या हाती 
एखादी संस्था हवीच. सुधारणा, मग ती धार्मिक असो अथवा सामाजिक, ती प्रस्थापित 
व्यवस्थेला छेद देत असतेच. त्यातून संघर्ष निर्माण होणारच. मनुष्यबळ व संघटना 
हाताशी असल्याशिवाय संघर्ष कसा करणार? आणि संघर्षाला तोंड कसे देणार ? 
शिवाय सुधारणेचे काम चार-दोन वषांत संपणारे नसते. ते एका पिढीपुरतेही नसते. 
व्यक्तीच्या आयुष्याला मर्यादा असते. तिने हाती घेतलेले काम पुढच्या पिढयांसाठीही 
आवश्यक असते. आणि म्हणून त्या कामासाठी संस्था हवी. स्वामीजींना स्वतःचे 
व्यासपीठहवे होते. त्यांनी हाती घेतलेले काम दुहेरी स्वरूपाचे होते. त्याला धार्मिक व 
सामाजिक अशा दोन बाजू होत्या. 


खरेतर मागच्या काळात धर्म आणि समाज एकमेकापासून अलग करणे शक्‍य 
नव्हते. आणि म्हणून समाजसुधारणेचे काम धर्मसुधारणेपासून अलग करणे केवळ 
अशक्य होते. दोन्हीची प्रक्रिया एकच होती. धर्माने व्यक्तीजीवन व समाजजीवन पूर्णपणे 
व्यापून टाकले होते. कर्मकांडालाच लोक धर्म समजत होते: समाज जीवन हेपरिवर्तनशील 
असते. पण धर्म हा अपरिवर्तनीय आहे असे मानण्यात आले होते. अपरिवर्तनीय 
मानलेल्या धर्माने समाज व व्यक्तिजीवन व्यापून टाकल्यामुळेत्यात परिवर्तन घडवून 
आणणे कठीण होऊन बसले होते. 


ज्यावषी आर्यसमाजाची स्थापना मुंबईत झाली त्याच्या एक वर्ष आधी स्वामीर्जीच्या 
सत्यार्थ प्रकाश या ग्रंथाचे लेखन पूर्ण झाले होते. हा ग्रंथ देखील 'वेदांकडे चला' हाच 
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संदेश देतो. भारतीयांची मुळे (२००७) वेदांमध्ये आहेत. वेदही सर्व मानवजातीची 
संपत्ती आहे. त्याच्यावर कुठल्या एका धर्माचा, संप्रदायाचा, वर्णाचा अथवा जातीचा 
अधिकार नाही. स्वामीजींची वेदांकडे पाहण्याची ही दृष्टी होती. 


स्वामी दयानंद सरस्व्तीनी सत्यार्थ प्रकाश हा ग्रंथ हिंदीत लिहिला. त्यात स्वामीजींचे 
धर्मचितन व समाजचिंतन आविष्कृत झाले आहे. हा ग्रंथ धर्मकोशही आहे आणि 
व्यवहारकोशही आहे. सत्यार्थ प्रकाश या ग्रंथाने आर्यसमाजी चळवळीला सौरऊर्जा 
पुरविली. आर्यसमाजी आंदोलनाचा तो प्राणस्रोत बनला. स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या 
शिकवणुकीचे माध्यम म्हणून आर्यसमाज या संस्थेने ऐतिहासिक असे कार्य केले आहे. 
"An institution is a lengthened shadow of one man", असेइमर्सनने 
एका ठिकाणी म्हटले आहे. आर्यसमाज ही संस्था महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वतीची 
लांबवर पडलेली प्रतिछाया होती असे म्हणावे लागेल. ब्रह्मसमाज ही राजा राममोहन 
रॉय याची लांबवर पडलेली प्रतिछाया होती. सत्यशोधक समाज ही म. फुले यांची 
लांबवर पडलेली प्रतिछाया होती. स्वामी दयानंद सरस्वती यांनी आपला सर्व ध्येयवाद 
आर्यसमाजाच्या मागे उभा केला होता. 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे आर्यसमाजाचे संस्थापक असले तरी त्यांनी त्याचे 
अध्यक्षपद स्वीकारले नाही. त्याची घटना व नियम त्यांनी स्वतः तयार केले. त्याचे 
नियम व उद्दिष्टे काय असावीत यावर त्यांनी अनेकांशी चर्चा केली हाती. शेवटी दहा 
नियम निर्धारित करण्यात आले. त्या नियमातही स्वामीजींचे चिंतन आहे. त्यांची भूमिका 
आहे, त्यांचा दृष्टिकोन आहे आणि त्यांचे तत्वज्ञान आहे. आर्यसमाज ही संघटना 
त्यांच्या व्यक्तिमत्वाची प्रतिछाया आहे असे म्हणण्याचे कारणच हे आहे. 


'वेदांकडे चला' हा स्वामी दयानंद सरस्वर्तीचा संदेश होता. तो संदेश लोकांपर्यंत 
नेण्याचे काम आर्यसमाजाने केले. आर्यसमाजाची वेदभक्ती ही जणूराष्ट्रभक्ती होती. 
रष्ट्रभक्तीचे प्रकटीकरण ( Manifestation) म्हणजे राष्ट्रवाद ! स्वामी दयानंद 
सरस्वती हे भारतीय राष्ट्रवादाचे उद्गाते होते. त्यांना राष्ट्रवादाच्या प्रेरणा वेदातून प्राप्त 
झाल्या होत्या. ते भारतीय प्रबोधनाला (Indian Renaissance) राष्ट्रवादाचे परिमाण 
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देऊ इच्छित होते. राजा राममोहन रॉय हे भारतीय प्रबोधनाचे जनक मानले जातात. 
भारतीय प्रबोधन हे युरोपियन प्रबोधनाइतके व्यापक नव्हते. युरोपियन नवजागरणाने 
समाजजीवनाच्या सर्वच अंगांना स्पर्श केला होता. कला व सांस्कृतिक अंगाला स्पर्श 
तर त्याने केला होताच, पण विज्ञानयुगालाही त्याने जन्म दिला होता. भारतीय प्रबोधन 
हे मुख्यतः धार्मिक आणि सामाजिक स्वरूपाचे होते. धर्माच्या नावावर येथे सती सारख्या 
अमानुष प्रथा निर्माण झाल्या होत्या. स्त्री-शूद्रांना समाजात कसलीच प्रतिष्ठा नव्हती. 
अस्पृश्यता हा हिंदू धर्मावरचा कलंक होता. ब्रिटिश राजवटीमध्ये हे दोष आम्हाला दिसू 
लागले. पाश्चिमात्य विचारांचे वारे देशात वाहू लागले. राजा राममोहन रॉय यांच्यासारख्या 
व्यक्‍तींनी पाश्चात्य विचारांचे स्वागत केले. त्यांच्या प्रकाशात आपल्या धर्मपरंपरांवर 
नव्याने नजर टाकली. उपनिषदांकडे देखील ते वळले. इंग्रजी शिक्षणाचा त्यांनी आग्रह 
धरला. आधुनिकता व परंपरा यांचा समन्वय हाणे आवश्यक आहे असे त्याना वाटले. 
ब्रह्मसमाजाची त्यांनी स्थापना (१८२५) केली ती धर्मसुधारणा व समाजसुधारणेच्या 
ऊर्मीतून. त्यांच्या प्रबोधनाला राष्ट्रवादाचे परिमाण मात्र नव्हते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या प्रबोधनाचे स्वरूप पूर्णपणे एतद्देशीय होते. पाश्चात्य 
विचाराचा त्यांच्यावर प्रभाव नव्हता. इंग्रजी भाषा त्यांना येत नव्हती. भारतीय नवजागरणाला 
दिलेले त्यांचे योगदान भरीव होते. त्यांच्या प्रेरणा ह्या वेद व इतर आर्षग्रंथांतून आलेल्या 
होत्या. युरोपियन प्रबोधनाच्या प्रेरणा मूलतः ग्रीक व लॅटिन भाषांमधल्या अभिजात 
साहित्यातून आलेल्या होत्या. स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या विचारांचे पोषण वैदिक 
साहित्यातून झाले होते. त्यांचा वैचारिक व आध्यात्मिक पिंड वेदांवर पोसला गेला 
होता. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी भारतीय प्रबोधनाला राष्ट्रवादाची जाणीवपूर्वक जोड 
दिली. जी गोष्ट ब्रह्मसमाज, प्रार्थना समाज, थिआऑसॉफिकल सोसायटी आणि इतर 
सुधारणावादी संघटनांना करता आली नाही, ती महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वतीनी 
केली. या संघटनांनी राष्ट्रवादाची जोड आपल्या कार्याला दिली नव्हती. देशाच्याराजकोय 
स्थितिगतीचा त्यांनी फारसा विचार केला नव्हता. स्वामीजींनी मात्र राजकीय स्थितिंगतीचा 


प्रकर्षाने विचार केला. त्यांच्या विचारांचा व कार्याचा परीघ फार मोठा होता. धर्मसुधारणा 
R स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


वसमाजसुधारणा त्यांना हवी होतीच. पण त्यांचा संबंध त्यांनी राष्ट्रोन्नतीशी जोडला. 

इंग्रजी आमदानीचे त्यांनी फारसे गुणगान केले नाही. धर्मसुधारणा, समाजसुधारणा व 

Stadt यांचा एकत्रित विचार करणारे ते पहिले भारतीय असावेत. धर्मसुधारणा व 

समाजसुधारणा यांचा MAT अन्योन्य संबंध आहेहे त्यांनी भारतीयांच्या लक्षात 

आणून दिले. 'सत्यार्थ प्रकाश' या ग्रंथातील सहावा समुल्लास वाचल्यास हे आपल्या 

लक्षात येईल. 

स्वराज्याची संकल्पना मांडणारे पहिले भारतीय म्हणून स्वामी जींचा उल्लेख करावा 
लागेल. राष्ट्रीय काँग्रेसची स्थापना १८८५ साली झाली. आर्यसमाजाची स्थापना 
झाल्यानंतर दहा वर्षांनी राष्ट्रीय काँग्रेसने स्वराज्याचा विचार केला. राष्ट्रीय कॉँग्रसने 
सनदशीर मार्गाने काही मागण्या इंग्रज सरकारसमोर ठेवल्या. अर्ज-विनंत्या करून 
काही मागण्या पदरात पाडून घेण्याचा तिने प्रयत्न केला. 'मला स्वराज्य या शब्दाचा 
बोध दयानंदांच्या ग्रंथातून झाला', असे दादाभाई नौरोजींनी म्हटले हाते. दादाभाई 
नौरोजी हे भारतीय राष्ट्रवादाचे जनक मानले जातात. पण त्यांना 'स्वराज्य' या शब्दाचा 
बोध दयानंदांच्या ग्रंथातून झाला असे त्यांनीच नमूद केले आहे. 'स्वातंत्र्य माझा जन्मसिध्द 
अधिकार आहे आणि तो मी मिळविणारच!', हा लोकमान्य टिळकांचा उद्‌गार फार 
नंतरचा आहे. लोकमान्य टिळकांनीच एका ठिकाणी म्हटले आहे, 'महर्षी दयानंद हे 
स्वराज्याचे प्रथम संदेशवाहक व मानवतेचे उपासक होते.' राष्ट्रवादाचे बीजारोपण 
सर्वप्रथम महर्षी दयानंदांनी केले यात शंका नाही. लोकसभाध्यक्ष डॉ. अनंतशयनम्‌ 
अय्यंगार यांनी म्हटले आहे, ' म. गांधी हे राष्ट्रपिता आहेत तर दयानंद राष्ट्रपितामह 
आहेत.' 
देशभक्तीचे प्रकटीकरण म्हणजे राष्ट्रवाद ! राष्ट्राची संकल्पना वेदांमध्ये विविध 

प्रकारे अभिव्यक्त झाली आहे. 'राज्य' आणि रराषट्र॑ हया एकाच नाण्याच्या दोन बाजू 
आहेत. राज्य ही संकल्पना पाश्‍चात्त्यांच्या इतिहासात देखील होतीच. पण तेथे TS ही 
संकल्पना एकोणिसाव्या शतकात प्रकर्षाने पुढे आली. त्यातून 'नेशन-स्टेट' निर्माण 
झाले. विशेषतः फ्रेंच राज्यक्रांतीच्या नंतर 'नेशन-स्टेट'ची कल्पना युरोपात साकारली. 
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राष्ट्र' ही संकल्पना भारतासाठी तशी नवीन नव्हती. वैदिक वाङमूयात त्या 
संकल्पनेचा आविष्कार प्रचुर प्रमाणात झालेला आहे. राष्ट्र ही संकल्पना सांस्कृतिक 
स्वरुपाची होती. एका राज्यापुरती ती मर्यादित नव्हती. स्वामी दयानंद सरस्वतीचा 
राष्ट्रवाद पाश्चात्यांच्या राष्ट्रवादावर आधारलेला नाही. 


राष्ट्रवादाची लाट पश्‍चिमेत निर्माण झाली आणि ती सबंध जगभर पसरली. 
भारतात देखील ती आली. ती येथे येणे क्रमप्राप्त होते. आशिया, आफ्रिका आणि 
लॅटिन अमेरिका या खंडातील देश वसाहतवादाच्या जोखडाखाली होते. भारतीय 
उपखंडावर देखील वसाहतवाद होता. पण आशियन, आफ्रिकन आणि लॅटिन अमेरिकन 
देशांमध्ये स्वातंत्र्य आंदोलनांनी जोर धरला. त्यांना स्वातंत्र्याच्या प्रेरणा राष्ट्रवादातून 
मिळाल्या. राष्ट्रवाद वसाहतवादाखाली अडकलेल्या सर्वच देशांमध्ये फोफावला. 


स्वामी दयानंदांचया राष्ट्रवादाची पाळेमुळे मात्र भारताच्या भूमीत वाढलेली होती. 
त्यांच्या प्रेरणांचे सर्व स्रोत निखळ भारतीय आहेत. त्यांच्या विचारात व कार्यात 'स्वराज्य' 
या संकल्पनेचे आविष्करण प्रचुर प्रमाणात झाले आहे. होमरूलची संकल्पना लोकमान्य 
टिळक ब अनी बेझंट यांनी मांडली. त्यासाठी त्यांनी आग्रही भूमिका घेतली. आंदोलनाचा 
पवित्राही त्यांनी घेतला. स्वामीजींनी स्वराज्याची संकल्पना १८५७ सालच्या स्वातंत्र्य 
आंदोलनाच्या आगेमागेच मांडलेली आहे. या स्वातंत्र्य आंदोलनात त्यांनी प्रत्यक्ष भाग 
घेतला नाही ही गोष्ट खरी आहे. पण त्या आंदोलनामागच्या प्रेरणा आणि त्यात घडत 
गेलेल्या घटना त्यांना माहीत होत्या. 


'स्वधर्म, स्वभाषा आणि स्वशासन यात्रिसूत्रीबर त्यांनी भारतीय राष्ट्रवादाची 
उभारणी केली होती. 'वेदांकडे चलां हा त्यांचा संदेश सवांसाठी होता. तो प्रेरणादायी 
ठरला. बैदिक धर्म हा प्राचीनतम धर्म आहे. वेदांचा अधिकार सवांना सारखाच आहे. 
स्वामीजींनी 'हिंदुधर्म' हा शब्दप्रयोग कधी वापरला नाही. भारतीयांचा 'स्वधर्म' म्हणजे 
बैदिक धर्म अशीच त्यांची धारणा होती. संस्कृत भाषेला त्यांच्या लेखी फार मोठे महत्व 
होते. पण हिंदी हीच लोकभाषा आहे, तीच राष्ट्रभाषा आहे, या 'स्वभाषे'चा त्यांनी 
पुरस्कार केला. तिच्या विकासासाठी प्रयत्न केले. स्वतः त्याच भाषेत त्यांनी व्याख्याने 
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दिली व लेखन केले. त्यांची मातृभाषा गुजराती होती. पण सर्व भारताला जोडण्याचे 
काम हिंदीच करूशकते हे लक्षात ठेवून त्यांनी हिंदीच्या प्रचार-प्रसारासाठी प्रयत्नांची 
पराकाष्ठ केली. ब्रह्मसमाज, प्रार्थना समाज, थिऑसॉफिकल सोसायटी व अन्य संघटनांनी 
राष्ट्रभाषेचा विचारही केला नाही. स्वामी दयानंद सरस्वतींनी 'स्वदेशी'वर नितांत भर 
दिला. देशप्रेम व्यक्‍त होते ते स्वदेशीतून. धर्म, संस्कृती, सभ्यता, भाषा व वेशभूषा हे 
सर्वच 'स्वदेशी' असणे आवश्यक आहे याच्यावर त्यांचा भर होता. त्यांना स्वतःच्या 
मातीचा सुगंध असतो. राष्ट्राची अस्मिता त्यातच समावलेली आहे. स्वदेशीतूनच राष्ट्रवाद 
व्यक्त होतो. स्वामी दयानंद सरस्वतींनी तरुण पिढीला विदेशी वस्त्रांचा त्याग करण्याचे 
आवाहन केले होते. गांधीजींनी परदेशी वस्त्रांचा त्याग करण्याच्या व ती जाळून 
टाकण्याच्या किती तरी आधी स्वामीजींनी हे आवाहन केले होते. कु 
धर्मकारण, समाजकारण व राजकारण यांचा त्रिवेणी संगम स्वामीजींच्या विचारात 
आढळून येतो. धर्मसुधारणा व समाजसुधारणेबरोबर राष्ट्रसुधारणेचे कार्यही त्यांच्या 
दृष्टीने महत्वाचे होते. ब्रह्मसमाज, प्रार्थना समाज, सत्यशोधक समाज, थिऑसॉफिकल 
सोसायटी यांच्या विचार व कार्यात राजकीय भूमिकेला फारसे स्थान नव्हते. महषी 
दयानंद सरस्वर्तीच्या प्रबोधन कार्यात 'राजनीती'ला निश्‍चितच स्थान होते. राजनीती 
ही लोकांना न्याय देण्यासाठी असते आणि असली पाहिजे, हे त्यांच्या विचारातून 
व्यक्त होते. त्यांच्या विचारात न्याय संकल्पना ठिकठिकाणी व्यक्‍त झाली आहे. 


सत्यार्थ प्रकाश या त्यांच्या ग्रंथातील सहाव्या समुल्लासात राजधर्म व न्यायव्यवस्था 
या दोन विषयांवर व्यक्त केलेले त्यांचे विचार मननीय आहेत. प्राचीन वैदिक वाङ्मयात 
'न्याय' व 'नीती' या दोन शब्दाचा आढळ अनेक ठिकाणी होतो. नीती ही न्यायासाठीच 
असते, मग ती धर्मनीती असो, समाजनीती असो अथवा राजनीती असो. नीती ही 
न्यायापासून अलग करताच येत नाही. दंडनीती ही राजनीतीचाच भाग असते. कायदे 
हेन्यायावर आधारलेले असले पाहिजेत, कायद्यांची अंमलबजावणी देखील न्यायावर 
आधारलेली असली पाहिजे आणि न्यायदान हे तर न्यायावरच आधारलेले असते. 
न्याय देणे हेच त्याचे खरे प्रयोजन असते. महषी दयानंद सरस्वतींच्या न्याय संकल्पनेवर 


सविस्तर व खोलात जाऊन अभ्यास केला पाहिजे. 
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स्वामी दयानंद सरस्वती यांनी स्थापन केलेल्या आर्यसमाजाने स्वातंत्र्य आंदोलनाला 
फार मोठी गती दिली. त्यांनी केलेले शिक्षण प्रसाराचे कार्यही अतिशय मोलाचे होतेव 
आहे. समाज सुधारणेच्या कार्यावर जेवढा भर त्याने दिला तेवढाच, किंबहुना अधिक 
भर त्याने शिक्षण प्रसारावर दिला. शिक्षण संस्थांचे जाळेच त्याने उत्तर भारतात निर्माण 
केले. 

स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या राष्ट्रवादाच्या संकल्पनेत स्वधर्माइतकेच स्वभाषेला 
अर्थात राष्ट्रभाषेला अनन्यसाधारण महत्व होते. जी राष्ट्राला जोडते ती राष्ट्रभाषा, 
अशी राष्ट्रभाषेची व्याख्या करता येईल. आर्यसमाजाने आपला सर्व व्यवहार हिंदी 
भाषेतून केला. अहिंदी भाषिक प्रांतातले त्याचे प्रचारकार्य आजही हिंदीतूनच चालते. 
प्रादेशिक भाषांचा उपयोग आर्यसमाजाने करायचा निर्णय घेतला असता तर त्याची 
व्याप्ती आज आहे त्यापेक्षा किती तरी पर्टीनी वाढली असती. पण त्याने हिंदीलाच 
प्राधान्य दिले. स्वातंत्र्य आंदोलनाच्या काळात अनेक प्रांतामध्ये हिंदी प्रचार सभा स्थापन 
करण्यात आल्या. पण आर्यसमाजाने देशव्यापी अशा एका हिंदी प्रचार सभेचेच काम 
केले. त्याच्या शिक्षण संस्थाचे माध्यम हिंदीच राहिलेले आहे. हिंदी भाषेला स्वामीजी 
आर्यभाषा म्हणजे भारताची राष्ट्रभाषा मानत. 


जननी आणि जन्मभूमीइतकेच महत्त्व स्वामीजींनी आणि त्यांच्या अनुयायांनी 
राष्ट्रभाषा हिंदीला दिले. 


॥९॥ 


स्वामीजींच्या सत्यार्थ प्रकाश या ग्रंथातला सहावा समुल्लास हा राजधर्मविषयक 
आहे. समाजाची धारणा करतो तो धर्म अशी आपण धर्माची व्याख्या करतो. राज्याची 
धारणा करतो तो राजधर्म अशी राजधर्माची व्याख्या करता येईल. राज्य असते प्रजेसाठी. 
प्रजेचे सुख व कल्याण हेच राज्याचे उद्दिष्ट असते. राजाच्या हाती राजदंड असतो 
आणि त्याचा उपयोग प्रजेच्या हितासाठी व उन्नतीसाठी करायचा असतो. 


राजधर्माच्या संदर्भात स्वामीजींनी मूलभूत विचार व्यक्त केलेले आहेत. त्याचा 


३५ स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व 


CG-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


ओझरता उल्लेख मी याआधी केलेला आहे. स्वामीजींच्या राजकीय विचारांचा स्रोत 
मुख्यतः मनुस्मृती, महाभारत आदी ग्रंथ आहेत. संस्कृतमध्ये राज्य व राजकारण यावर 
विपुल लेखन आहे. कौटिल्याचे 'अर्थशास्त्र' हा याविषयावरचा महत्त्वाचा ग्रंथ आहे. 
कौटिल्याची तुलना मेकेंव्हेलीशी केली जाते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी राजधर्माचा अर्थात राजनीतीचा केंद्रबिंदू 'न्याय' हाच 
मानला आहे. आपल्याकडेराजनीतीविषयक जे विचार आले ते पाश्चिमात्य विचारवंतांच्या 
माध्यमातून. प्लेटो, अँरिस्टॉटल, रुसो, हॉब्स, लॉक, IS स्पेन्सर, थामस पेन, जॉन 
स्टुअर्ट मिल आदी पाश्चिमात्य राजकीय विचारवंतांचे विचार आपल्याकडे आले. 
त्यांचाच अभ्यास आपल्या विद्यापीठांतून होत आला आहे. इंग्रजांनी या देशावर दीडशे 
वर्षे राज्य केल्यामुळे त्यांचीच शासन व्यवस्था येथे रुजली. आणि ते स्वाभाविक होते. 
कायदेमंडळ, कार्यकारी मंडळ व न्यायमंडळ हे शासनाची तीन अंगे आहेत. प्रशासकीय 
ढँचाही आपण त्यांचाच घेतला. आणि म्हणून या देशातील राजकीय विचारांची कुणी 
फारशी दखल घेतली नाही. कालौघात ते खंडित झाले. 


'कायद्याचे राज्य' आणि 'कायद्यासमोरची समानता' या दोन तत्वांवर पाश्चिमात्त्यांची 
राजनीती स्थिरावली. ही दोन तत्वे प्राचीन भारतीय राजधमांच्या देखील बुडाशी होती हे 
आपल्या लक्षात येईल. भारताच्या इतिहासात ‘I am the State’ असे म्हणणारा 
राजा कोणी होऊन गेला नाही: अशी सवंकष सत्ता कोणा राज्यकरत्यांच्या हाती येथे 
नव्हती. राजा राजधर्माच्या अंकित होता आणि प्रजा राजाच्या अंकित होती. राजा एकटा 
निर्णय घेऊ शकत नव्हता. श्रेष्ठ विद्वानांचा सल्ला घेऊनच त्याला निर्णय घेणे भाग 
होते. तत्वज्ञ राजाची संकल्पना राजधर्मात अनुस्यूत हाती. It was a state, 
democratic in spirit though monarchic in form. एका व्यक्तीला 
स्वतंत्र राज्याचा अधिकार देता कामा नये. अनियंत्रित सत्ता त्याच्या हाती देता कामा 
नये. सत्तेच्या विकेंद्रीकरणाचा येथे विचार आहे. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी राजधर्मावर सहाव्या समुल्लासात फार चांगले भाष्य 
केले आहे. न्यायावर आधारलेल्या कायद्याचे त्यांनी समर्थन केले आहे. राज्य व्यवस्थित 
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चालविण्यासाठी (१) विद्या परिषद, (२) धर्म परिषद, आणि (३) राज्य परिषद, अशा 
तीन परिषदांचे गठन करणे आवश्यक आहे, असे त्यांनी सांगितले आहे. इथे विद्या 
परिषद ही प्रथम क्रमांकावर आहे. शिक्षणाला अनन्यसाधारण महत्व स्वामीर्जीनी दिले 
होते. शिक्षणावर धर्माचे व राज्याचे भवितव्य अवलंबून असते हे येथे सूचित करण्यात 
आले आहे. सवांना मोफत व सक्तीचे शिक्षण देणे हे शासकाचे कर्तव्यच आहे. 
शिक्षणाची सवांना समान संधी व समान सुविधा पुरविणे हे राजाचे अर्थात राज्याचे 
कर्तव्य आहे यावर स्वामीजींनी खूप भर दिला होता. 


राज्यकारभार चालविण्यासाठी ज्या तीन परिषदांचे गठन करावयाचे आहे त्या 
परिषदांवर विद्वान व सदाचारी व्यक्तीच असल्या पाहिजेत असे स्वामीजींनी म्हटले 
आहे, "महाविद्वानांना विद्यासभेचे अधिकारी बनवावे. धार्मिक विद्वानांना धर्मसभेचे 
अधिकारी बनवावे व प्रशंसनीय धार्मिक पुरुषांना राज्यसभेचे सभासद बनवावे". 


या तीन परिषदा किंवा सभांवर ज्या व्यक्तीना घ्यावयाचे आहे त्यांच्यासाठी वापरलेली 
विशेषणे लक्षात घेतली तर असे लक्षात येईल की, विद्या सभेला स्वामीजींनी अनन्य 
साधारण प्राधान्य दिले आहे. विद्या परिषदेवरचे अधिकारी हे'महाविद्वान' असले पाहिजेत 
असा त्यांचा आग्रह आहे. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी ‘Divine Theory’ चे समर्थन केलेले कुठे दिसत 
नाही. राजा हा कायद्यापेक्षा मोठा असू शकत नाही. कायदा हाच खरा शासक असतो. 
आणि तो न्यायावर आधारलेला असला पाहिजे. कारण प्रजेला न्याय देणे आणि तिचे 
पालन करणे हाच राजाचा परमधर्म असतो. कायदा हाच राजाचा, प्रजेचा व राज्याचा 
आधार असतो. सत्तेचा स्रोत ईश्वर नाही. सत्तेचा उगम लोकांतून होतो: हीच स्वामीर्जीची 
धारणा होती. 


स्वामी दयानंदसरस्वर्तीनी 'राजधर्म' या संकल्पनेत न्यायावर आधारलेल्या कायद्याचे 
राज्य आणि कायद्यासमोरची समानता हे गृहित धरलेले आहे. कायद्याचे नियंत्रण प्रजा 
व शासनकर्ते या दोघांवरही असते. पण कायदाच पक्षपाती असेल तर? कायदाच 
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भेदावर आधारलेला असेल तर लोकांना न्याय मिळणार नाही. पण पुढे वर्णव्यवस्थेला 
विकृत स्वरूप प्राप्त झाले. आणि शूद्रातिशूद्रांवर अन्याय होऊ लागला. राजकारणातला 
'त्स्यसिध्दान्तः अशा अवस्थेत परिणामकारक ठरतो. मोठेमासे छोटया माशांना गिळंकृत 
करतात. आणि म्हणून शासनकर्ते न्यायी असणे आवश्यक आहे. शासनकर्ते न्यायी 
नसतील आणि त्यंच्या हाती अनियंत्रित सत्ता असेल, तर अन्यायाला परिसीमा राहणार 
नाही. स्वामीजी या संदर्भात म्हणतात, "म्हणून राज्यामध्ये कोणाही एकाच्या हातात 
अनियंत्रित राजसत्ता असू नये. ज्याप्रमाणे सिंहव्याघ्रादी पशू इतर धष्टपुष्ट पशूंना मारून 
खातात त्याचप्रमाणे अनियंत्रित उन्मत्त राजा प्रजेचा नाश करतो. रः 


स्वामी दयानंद सरस्वतींच्या काळात लोकशाही संकल्पना भारतात पूर्णतः 
आविष्कृत झालेली नव्हती. इंग्लंडमध्ये प्रातिनिधिक लोकशाही होती; पण इंप्रजाचेच 
साम्राज्य भारतावर होते. वसाहतवाद व साम्राज्यवाद म्हणजे स्वातंत्र्याला नकार. भारतातील 
राजे-रजवाडे इंग्रजांचे मंडलिक होते. गुलाम होते. भारतीय संस्थानिकाना स्वामीजी 
"राजधर्म म्हणजे काय याचा वास्तूपाठ पोटतिडकीने शिकवीत होते. स्वराज्य स्वामीजींना 
हवे होते. १८८३ मध्ये स्वामांजींची जीवनयात्रा संपली. 


१८५७ सालच्या बंडानंतर ब्रिटिशांनी आपली सत्ता मजबूत करण्याचा प्रयत्म 
केला. १८८५ साली राष्ट्रीय काँग्रेसची स्थापना झाली. १९०५ साली बंगालची फाळणी 
झाली. त्यामागे इंग्रजांची कुटील नीती होती. हिंदू आणि मुस्लिम यांच्यामध्ये फूट पाडण्याचा 
हा डाव होता. १८५७ सालच्या बंडात हिंदू व मुस्लिम एकजुटीने उतरले होते. इंग्रजांना 
हिंदू-मुस्लिम ऐक्य परवडणारे नव्हते. परकीयांचे राज्य कितीही चांगले असले तरी 
स्वकीयांच्या राज्याची ते बरोबरी करूशकत नाही. स्वामीजींचा हा विचार खरेतर भारतीय 
राष्ट्रवादाचा पाया होता. बंगालच्या फाळणीनंतर राष्ट्रवाद बंगालमध्ये उफाळून वर 


आला. हळूहळू त्याने उग्र रूप धारण केले. : 


स्वामीजींनी भारतीय संस्थानिकांना जागे करायचा प्रयत्न केला होता. विशेषतः 
जयपूर, उदयपूर आदी संस्थानिकांना ते राजधर्माचे धडे देत होते. आपल्या कर्तव्याची 
जाणीव ते त्यांना करून देत होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व ३८ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


राजधर्म व राजनीतीविषयक विचार स्वामीजींनी त्रद्मवेद, यजुर्वेद, अथर्ववेद, मनुस्मृती 
आदी ग्रंथांतून घेतले होते. कायदा हाच खरा राज्यकर्ता व शासक असतो हे त्यांनी 
सांगितले. पण कायदा कोण तयार करतो ? मनुस्मृती ही प्राचीन भारताची जणू 
राज्यघटनाच होती. ती कुणी तयार केली? पुढे ती प्रक्षिप्त कुणी केली ? राज्यकारभार 
क्षत्रियांच्या हातात असला तरी कायदे हे विद्वान ब्राह्मणच शब्दबध्द करीत, त्यांना 
संहितेचे (Codification) स्वरूप देत व त्यावर भाष्य करीत. पुढे वर्णव्यवस्थेला 
जन्माचा आधार मिळाला आणि हितसंबंधांतून संघर्षाला सुरुवात झाली. भारताच्या 
प्राचीन इतिहासात हा ब्राह्मण-क्षत्रिय संघर्षाचा इतिहास आहे असे महर्षी विठठल रामजी 
शिंदे यांनी विधान केले आहे. या संघर्षात ब्राह्मण वरचढ ठरले. कारण ज्ञानाच्या 
किल्ल्या त्यांच्या कमरेला होत्या. ससेहोलपट झाली ती मात्र शूद्रातिशूद्राची. 


स्वामीजींच्या मनात शूद्रातिशूद्रॉंविषयी खूप कळवळा होता. चोरीसारख्या एखाद्या 
गुन्ह्यासाठी सर्वाधिक शिक्षा श्रेष्ठ वणांतील व्यक्तीला व्हायला पाहिजे असे त्यांचे ठाम 
मत होते. त्यांच्या या म्हणण्याला मनुस्मृतीमध्येच आधार सापडला. ते श्लोक त्यानी 
सत्यार्थ प्रकाश या ग्रंथातील सहाव्या समुल्लासात उद्धृत केले आहेत. त्यांचा अर्थ 
क्रमशः खालीलप्रमाणे आहे. 


"ज्या अपराधाबद्दल सामान्य माणसाला एक पैसा दंड होतो त्याच अपराधाबद्दल 
राजाला हजार पैसे दंड केला जावा. याचा अर्थ असा की सामान्य माणसाच्या हजार पट 
शिक्षा राजाला झाली पाहिजे. मंत्री किंवा दिवाण यांना आठशे पट. त्याहून खालच्या 
पातळीवरील व्यक्तीना सातशे पट, त्याहून खालच्या दर्जाच्या लोकांना सहाशे पट, 
याप्रमाणे ज्याची जी योग्यता असेल तिच्यापरमाणे त्याला कमी किंवा जास्त शिक्षा करण्यात 
यावी. सर्वात खालचा कर्मचारी म्हणजे पट्रेवाला होय. त्याला सामान्य माणसापेक्षा 
किमान आठपट शिक्षा झाली पाहिजे. याचे कारण असे की सामान्य प्रजाजनापेक्षा 
राजपुरवाला म्हणजे सरकारी नोकराला जास्त शिक्षा नाही झाली तरहेराजपुरुषप्रजाजनांचा 
नाश करून टाकतील. सिंहाला ताब्यात ठेवावयाचे असेल तर त्याला कडक शिक्षा 
करावी लागेल. परंतु शेळीला थोडीशी शिक्षा पुरते. तसेच हे आहे. म्हणून राजापासून 


अगदी तळागाळाच्या नोकरापर्यंतच्या राजपुरुषांना त्यांच्या अपराधाबद्दल सामान्य 
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जनतेपेक्षा जास्त शिक्षा करण्यात आली पाहिजे." 
मनुस्मृती ( अध्या.८, श्लो ३३६) 


"याचप्रमाणे सारासार विवेक करण्याची पात्रता असूनही जो शूद्र चोरी करील 
त्याला चोरी केलेल्या वस्तूच्या किमतीच्या आठपट दंड करावा, वैश्याला सोळा पटव 
क्षत्रियाला बत्तीस पट दंड करावा." 

- मनुस्मृती (अ.८,शलो ३३७) 


"ब्राह्मणाला चौसष्ट पट, शंभर पट किंवा एकशे अठ्ठावीस पट दंड करण्यात 
आला पाहिजे. याचा अर्थ असा की जो जितका अधिक ज्ञानी व प्रतिष्ठित असेल 
त्याला त्या प्रमाणात त्याच्या अपराधाबद्दल शिक्षा झाली पाहिजे." 


- मनुस्मृती (अ.८,श्लो ३३८) 


अधिकार पदावरील व्यक्तींनी अतिशय जबाबदारीने वागले पाहिजे यावर स्वामी 
दयानंद सरस्वतींनी सतत भर दिला. 


|| १०|| 


समाजाला गतिशील व प्रगतिशील बनवायचे असेल तर शिक्षण हवेच. स्वामीजींनी 
शिक्षणावर सतत भर दिला त्याचे कारण हेच आहे. ते एक फार मोठे शिक्षणतज्ञ होते. 
प्राचीन भारतातील गुरुकुल शिक्षण पध्दतीचा त्यांनी पुरस्कार केला. 'वेदांकडे चला' 
या संदेशात वेदकालीन शिक्षणपध्दतीकडे चला हाही आशय होताच. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या प्रेरणेतून देशात अनेक ठिकाणी गुरुकुले आणि 
संस्कृत पाठशाला स्थापन करण्यात आल्या. वयाची पहिली पंचवीस वर्ष ब्रह्मचर्याश्रमाची 
असतात. त्यापुढच्या आयुष्याचा पाया या पहिल्या पंचवीस वर्षांमध्ये रचायचा असतो. 
वैदिक काळात मुला-मुलीच्या सहाव्या-सातव्या वर्षी उपनयन संस्कार व्हायचा. उपनयन 
संस्कार म्हणजे शिक्षणाचा आंरभ. शिक्षणाचा आरंभ म्हणजे दुसऱया जन्मात प्रवेश 
करणे. अर्थात द्विज बनणे. आई-वडील हे बालकाचे जैविक माता-पिता असतात. 
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त्यांच्याविषयी आदर बाळगणे हा संस्काराचा भाग होता. 'आचार्य देवो भव' या 
संस्कारापासून विद्येला आरंभ होत असे. गुरुकुलामध्ये शिक्षणाला संस्काराची जोड 
होती. 'मनुर्भव' हा पाठशाळेतला पहिला वस्तुपाठ. या पाठात शिक्षणाचे प्रयोजन होते. 
ज्ञान हे मनुष्य बनण्यासाठी होते. माणसाच्या चारित्र्याची जडणघडण करणे हेच शिक्षणाचे 
प्रमुख प्रयोजन होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी गुरुकुल शिक्षण पध्दतीचे समर्थ केले ते यासाठी. 
गुरुकुल शिक्षण पध्दतीमध्ये समता होती. गरीब व श्रीमंतांची मुले एकाच ठिकाणी 
रहात, एकच अन्न खात आणि सारखेच कपडे वापरीत. सगळयांना सारख्याच गुणवत्तेचे 
शिक्षण उपलब्ध होते. शिक्षणात भेदभाव नको. समतेचा संस्कार हा गुरुकुलामध्ये 
महत्वाचा मानला जात होता. गुरुकुल हे गावापासून दूर निसर्गरम्य ठिकाणी असायचे. 
गुरुकुल म्हणजे गुरुचे कुल अर्थात कुटुंब. विद्या ग्रहण करणे हा त्याचा कुलधर्म. गुरु 
हा कुटुंब प्रमुख. त्याला त्या कुटुंबात पित्याचे स्थान होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे सहशिक्षणाच्या विरुध्द होते. आर्यसमाजाने मुलांसाठी 
व मुलींसाठी वेगवेगळया शाळा काढल्या ! गुरुकुलेही वेगवेगळी सुरु केली. वेदाध्ययन 
आणि संस्कृत भाषेचा अभ्यास हे दोन विषय अतिशय महत्वाचे मानले जात:संस्कृत 
ही अनेक भारतीय भाषांची जननी असल्यामुळे ती शिकणे आवश्यक आहे. गणित, 
विज्ञान, इतिहास, भूगोल, हिंदी या विषयांचा अभ्यासक्रमात समावेश होता व आजही 
आहे. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी शिक्षण हा सवांचाच मूलभूत अधिकार मानला. 
शिक्षणापासून कुणीही बंचित असता कामा नये. शूद्रांच्या मुलामुलींना ब्राह्मणांच्या 
मुलामुलींइतकाच शिक्षणाचा अधिकार आहे असे त्यांचे ठाम मत होते. जन्मतः सर्व 
स्त्री-पुरुष शूद्रच असतात. त्यांचा वर्ण नंतर ठरतो. सवांनाच 'द्विज' होण्याचा समान 
अधिकार आहे. वैदिक काळातली वर्णव्यवस्था कर्माधिष्ठित होती: ती जन्माधिष्ठित 
नव्हती. शिक्षणाची समान संधी आणि त्यासाठी समान सुविधा जन्मलेल्या प्रत्येक 
मुलामुलीला मिळणे आवश्यक आहे. शिक्षणाची समान संधी व त्यासाठी समान सुविधा 
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देऊनही सवांच्या क्षमता व योग्यता समान असू शकत नाहीत. बुध्दिमत्ता सवांची 
सारखी असू शकणार नाही. प्रत्येक व्यक्तीचे गुणधर्म वेगवेगळे असतात. गुणकमातच 
वर्णांची बीजे असतात. मुलेमुली प्रौढ झाल्यानंतर आणि विशिष्ट वयानंतरच त्यांचे 
नैसर्गिक कल व क्षमता लक्षात येतील. त्यावरच त्यांचे वर्ण ठरतील. ते लक्षात घेऊन 
त्यांना शिक्षण देणे आवश्यक आहे. व्यक्तिमत्वाचा विकास हेच शिक्षणाचे उद्दिष्ट 
असले पाहिजे. स्वामीजींची ही भूमिका काळजीपूर्वक समजून घेतली पाहिजे. ती त्यांच्या 
सत्यार्थ प्रकाश आणि इतर ग्रंथांमध्ये व्यक्त झालेली आहे.' 'शिक्षणाचा सगळयांना 
समान अधिकार, हा त्यांचा विचार निश्‍चितच क्रांतिकारक होता. शुद्र आणि अतिशूद्रानी 
तर शिक्षण घ्यावेच, पण गुन्हेगारांनीदेखील घ्यावे असे स्वामीजींचे मत होते. 


मुलामुलींना शिक्षण देण्याची जबाबदारी आईबापाची असते. ती त्यांनी पार 
पाडलीच पाहिजे. सर्व वर्ण वा जातीतील मुलामुलींना अनिवार्यपणे निःशुल्क शिक्षण 
देणे हे राजाचे अर्थात शासनकत्यांचे कर्तव्य आहे हे स्वामीजींनी स्पष्ट शब्दात सांगितले 
आहे. आपल्या मुलामुलींना शिक्षण न देणारे आईबाप हे त्यांचे शत्रू असतात असे 
स्वामीजींनी म्हटले आहे. वास्तविक मोफत व अनिवार्य प्राथमिक शिक्षण ही राज्याची 
जबाबदारी आहे, हा विचार अलीकडच्या काळातला आहे. तशा प्रकारचे कायदे 
अलीकडच्या काळात जगातील विविध देशांनी पास केले आहेत. विशेषतः लोकशाही 
राष्ट्रांनी ते निश्‍चितच पास केले आहेत. पण हा सक्तीच्या व अनिवार्य निःशुल्क 
शिक्षणाचा विचार भारतात प्राचीन काळातच मांडण्यात आला होता. राजधर्मात त्याचा 
समावेश होता. 


स्वामीजींनी (१) काशी पाठशाळा; (२) फर्रुखाबाद पाठशाला; (3) दानापूर 
पाठशाला; आणि (४) काशगंज पाठशाला, अशा चार संस्कृत पाठशाळांची स्थापना 
केली होती. वेदाभ्यास, संस्कृत आणि हिंदी या विषयांवर त्यांचा भर होता. 


स्वामीर्जीचा भर संस्कृत आणि वेदाध्ययनावर असला तरी भौतिकशास्त्राचे महत्व 
त्यांच्या लक्षात आले होते. एके काळी भारत हा भोतिक वैभवाच्या शिखरावर होता. 
गणित आणि भौतिक शास्त्रांमध्ये केलेली त्याची प्रगती दैदिप्यमान होती. शून्याचा 
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शोध भारतीय गणित तज्ञानीच लावला होता. स्वामीजींना भारताच्या गतवैभवाची पुरेपूर 
कल्पना होती. त्यांनी आधुनिकतेकडे कानाडोळा केला नाही. वेदांमध्ये केवळ 
आध्यात्मिक ज्ञान नाही. भौतिक ज्ञानाची बीजेही त्यात आहेत. 'परमाणु से लेकर 
परमेश्वर' पर्यंतचे सर्व विषय शिकवले पाहिजेत असे त्यांनी एका ठिकाणी म्हटले आहे. 


भौतिक प्रगतीसाठी भौतिक शास्त्रांचा अभ्यास हवाच. स्वामीजींचा हा दृष्टिकोन 
लक्षात घेऊनच आर्यसमाजाने एकीकडे गुरुकुले व संस्कृत पाठशाळांची स्थापना केली, 
आणि दुसरीकडे आधुनिक शिक्षण देणारी विद्यालये व महाविद्यालये काढली. संस्कृत 
आणि हिंदीबरोबर इंग्रजी भाषेला या महाविद्यालयांमध्ये स्थान मिळाले. दयानंद अँग्लो 
वैदिक (DAV) विद्यालये व महाविद्यालयांची श्रृंखलाच आर्यसमाजाने देशात निर्माण 
केली. उच्चशिक्षणाच्या प्रसाराला त्याने फार मोठे योगदान दिले. देशातली ती एक 
फार मोठी देशव्यापी शिक्षण संस्था आहे. 


स्वामीजींनी काही विद्याथ्यांना इंग्लंडला उच्च शिक्षणासाठी जाण्याचे आवाहन 
केले. त्यांना स्वतःला इंग्रजी येत नव्हते, ही गोष्ट खरी असली तरी, इंग्रजी भाषेचे 
महत्व त्यांनी ओळखले होते. त्यांच्या अनुयायांनी हिंदीचा राष्ट्रभाषा म्हणून सातत्याने 
आग्रह धरला. राष्ट्रभाषा ही त्यांची अस्मिता होती. हिंदीच्या प्रचार-प्रसाराचे कार्य हे 
त्यांनी राष्ट्रीय कार्य मानले. आर्यसमाजाच्या कार्याचे ते एक अविभाज्य अंग होतेव 
आहे. पण इंग्रजी नको आणि इंग्रजी हटाव अशी भूमिका त्यांनी कधी घेतली नाही. 
स्वामीजी प्राथमिक शिक्षण हे मातृभाषेतून दिले पाहिजे या मताचे होते. जगातील सर्वच 
शिक्षण तज्ञांचे ते मत आहे. मातृभाषा ही माणसाला प्राप्त झालेली नैसर्गिक भाषा आहे. 
आईने शिकवलेली ती भाषा असते. इतर भाषा भाषांतराच्या माध्यमातून माणूस शिकतो: 
मातृभाषेचे तसे नसते; म्हणून किमान प्राथमिक शिक्षणाचे माध्यम मातृभाषा असणे 
आवश्यक आहे. त्रिभाषा सूत्र त्यांना मान्य होते. मातृभाषा, राष्ट्रभाषा आणि इंग्रजी 
स्वामीजींच्या मनात इंग्रजी वृत्तपत्र काढण्याचा विचार देखील घोळत होता. उदू, फार्सी 
या भाषा शिकणे आवश्यक आहे. व्यापार वाढवायचा असेल तर भारतीय व्यापाऱ्यांनी 
विदेशात गेले पाहिजे व विदेशी भाषा शिकली पाहिजे, असे त्यांना वाटत होते. 
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आर्यसमाज ही ज्ञानवाहिनी होती व आहे. शिक्षण प्रसाराच्या बाबतीत या संस्थेने 
ऐतिहासिक कार्य केले आहे. विशेषतः उत्तर हिंदुस्तानात आर्यसमाजाने शिक्षण संस्थांचे 
जाळे निर्माण केले. लाहोर हे देशविभाजनापूवी आर्य समाजाने निर्माण केलेल्या 
शिक्षणसंस्थांचे प्रमुख केंद्र होते. आर्यसमाजाचे प्रचारकही त्याच ठिकाणी तयार केले 
जात. स्वामी श्रध्दानंदांनी स्थापन केलेले गुरुकुल कांगडी ही संस्था आर्यसमाजाची 
अस्मिता आहे. हाथरस येथे महिलांसाठी गुरुकुल स्थापण्यात आले. सत्री शिक्षणावर 
आर्य समाजाने खूप भर दिला होता. व्यावसायिक व तंत्रशिक्षणावरही दयानंद अँग्लो 
बैदिक शिक्षण संस्थांनी भर दिला आहे. स्वामीजींच्या प्रेरणेने सवं प्रकारच्या विद्यांना 
त्यांनी प्रोत्साहन दिले. वाणिज्य विद्या, कृषिविद्या, पशुपालन विद्या, आयुर्वेद, अभियांत्रिकी 
इ. ज्ञानशाखाचे अभ्यासक्रम दयानंद अँग्लो वैदिक (DAV) महाविद्यालयांतून शिकवले 
जातात. प्राचीन भारतात अनेक ज्ञानशाखा प्रचलित होत्या. विविध कला व कारागिरीमध्ये 
देश प्रगत होता. चौसष्ट कला प्राचीन भारतात विकसित झाल्या होत्या. कालांतराने 
भारत मागे पडला. जातिव्यवस्था देशाच्या ऱ्हासास कारणीभूत ठरली. शिक्षणाची दारे” 
खालच्या जातीतील लोकांसाठी बंद झाली. उच्चवणीयांनी खालच्या जातींची नाकेबंदी 
केली. देशावर परकीयांची आक्रमणे होत गेली. देश गुलाम झाला. स्वामीजींना ही 
अधोगती अस्वस्थ करीत होती. जन्माधिष्ठित जातीव्यवस्थेमुळे देश रसातळाला गेला 
असे त्यांचे ठाम मत होते. देशाला गतवैभव प्राप्त करायचे असेल तर समाज सुधारणेला 
सर्वाधिक प्राधान्य द्यावे लागेल. पण समाज सुधारणा ही समाजातल्या सर्वच स्तरांमध्ये 
शिक्षण प्रसार झाल्याशिवाय शक्य नाही. सर्वच वणांना शिक्षण देणे अनिवार्य आहे, 
स्त्रियांना देखील ! 


शिक्षण प्रसाराचे काम भारतीयांनी स्वसामर्थ्यावर करायला हवे. राजे-रजवाडे व 
संस्थानिकांनी शिक्षणप्रसाराकडे लक्ष द्यायला हवे. राजधर्माचा तो भाग आहे आणि 
` असलापाहिजे. स्वामीर्जीनी इंग्रज सरकारकडे कसलीही याचना केली नाही. शिक्षणाच्या 
बाबतीत ब्रिटिश शासनाने ‘Filter Down Theory’ ची निर्मिती केली व तिचे 
समर्थन केले. 'आधी वरच्या जातींना शिक्षण द्या. नंतर ते खालच्या जातींमध्ये हळूहळू 
झिरपत जाईल' असा त्यामागे त्यांचा युक्तीवाद होता. आमच्या उच्चवर्णीयांनी या 
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'वरून खाली झिरपण्याच्या' सिध्दांताचे समर्थन केले होते. स्वामीजींना असा विचार 
मान्य होणे शक्य नव्हते. सार्वत्रिक शिक्षणाचे ते समर्थक होते. आधी यांना आणि नंतर 
त्यांना असा भेदभाव त्यांनी केला नाही. 


राष्ट्रोन्नती हे स्वामी दयानंद सरस्वती यांच्यासमोरचे प्रमुख लक्ष्य होते. त्यासाठी 
सर्वांना शिक्षण द्यायला हवे. 'सबके लिए अनिवार्य शिक्षा आणि 'मानवमात्र को शिक्षा 
का समान अधिकार' ही स्वामीजींची क्रांतिकारी घोषणा हाती. 


१९८६ साली भारताने राष्ट्रीय शैक्षणिक धोरण घोषित केले. 'सवांसाठी शिक्षण 
(Education for All) हेच त्या धोरणाचे अधोरेखित तत्व आहे. त्याचाच तर 
अड्डाहास स्वामीजींनी एकोणीसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धात केला होता. याच तत्वाचा 
अंगीकार राष्ट्रीय शैक्षणिक धोरणाच्या माध्यमातून आज करण्यात आला आहे. द्रष्टेपण 
म्हणतात ते यालाच. 'सबके लिए अनिवार्य शिक्षा याचा अर्थ काय? सर्व स्त्री-पुरुष व 
जातीधमांतील लोकांना कसलाही भेदभाव न करता अनिवार्यपणे शिक्षण मिळायला 
हवे. 'मानवमात्र को शिक्षा का समान अधिकार' याचा अर्थ काय? सर्व मानवांना 
शिक्षणाची समान संधी हाच त्याचा अर्थ आहे. शिक्षण सक्तीचे व निःशुल्क असावे 
यावर स्वामीर्जीचा भर होता. माणूस बनण्यासाठी शिक्षण हवेच. शिक्षणाला पर्यायच 
नाही, असूही शकत नाही. ' युनेस्कोने घेतलेली भूमिकाही हीच आहे. म. फुल्यांचाही 
तोच आग्रह होता. हंटर आयोगाला सादर केलेले त्यांचे निवेदन याचेच समर्थन करते. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीचा भर केवळ वेदाध्ययनावर होता असा एक गैरसमज 
लोकांच्या मनात आहे. भौतिक उन्नतीसाठी आधुनिकज्ञान-विज्ञानाची आवश्यकता 
आहे याकडेत्यांनी दुर्लक्ष केले नव्हते: पाश्‍चिमात्य राष्ट्रांचा विकास भौतिकशास्त्रांमुळे 
होत असल्याची जाणीव त्यांना होती. दारिद्र्यात अडकलेल्या भारताला भौतिक 
विकासाची कास धरावीच लागेल याबाबतीत त्यांच्या मनात कसलीच शंका नव्हती. 
हा कृषिप्रधान देश कृषिशास्त्राशिवाय सुजलाम-सुफलाम्‌ कसा होऊ शकेल? 


प्राचीन भारतात अनेक विषय आणि विद्या शिकवल्या जात होत्या. उदा-गणित, 


इतिहास, भूगोल, अर्थशास्त्र, दर्शनशास्त्र, व्याकरण, न्याय व दंड, राजनीती ज्योतिष 
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चिकित्सा, वाणिज्य, कृषि, पशुपालन, धातुविद्या, रत्नविद्या, युध्दविद्या, शस्त्रविद्या, 
रसायनविद्या, पदार्थविद्या, सुगंधनिर्मिती विद्या, चित्रकला, शिल्पविद्या, समुद्रयानविद्या, 
आयुर्वेदशास्त्र, नाट्य, संगीत, काव्य, धनुर्वेद, मल्लविद्या, विमानविद्या, स्थापत्यकला, 
सेतूविद्या, योगविद्या, आत्मविद्या, (आध्यात्म), जलविद्या, वायुविद्या, भूगर्भविद्या, 
धर्मशास्त्रविद्या, अध्यापनविद्या, चर्मविद्या आदी. 


ही शास्त्रे वा विद्या शिकवण्यासाठी आजच्यासारखी विद्यालये व महाविद्यालये 
त्याकाळी नव्हती. त्या त्या शास्त्रात, कलेत वा विद्येत पारंगत असलेले लोक आपला 
व्यवसाय करीत असताना त्या विद्या, शास्त्रे वा कला तरुणांना शिकवीत. शिक्षण व 
प्रशिक्षण अशी ती दुहेरी प्रक्रिया होती. प्रत्यक्ष अनुभवावर अधिक भर होता. 


स्वामी्जीचा पत्रव्यवहार प्रचंड होता. त्या पत्रातूनही त्यांचे शैक्षणिक विचार व्यक्‍त 
झालेले आहेत. एका पत्रात ते लिहितात, "मेरा विचार है, कुछ पुरुष कला-कोशल 
सीखने के लिये जर्मनी भेज दिये जायें " एका ठिकाणी ते म्हणतात, "नाना प्रकार को 
शिल्पविद्या से प्रजा का पालन होता है " (स.प्र. Bia, ११८) दुसऱ्या एका ठिकाणी ते 
म्हणतात, "नाना प्रकार की शिल्पविद्या अर्थात कारीगरी सब देश तथा सब मनुष्यों से 
ग्रहण करें" (स.प्र.स.४, ६४) स्वामीजींनी शिक्षणाचा व्यापक विचार केला होता. 


महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वतींनी जसा भौतिकशास्त्रांचा पुरस्कार केला तसा 
विविध कलांचाही पुरस्कार केला. संगीत ही वैदिक कला आहे. संगीताने वेदमंत्रांची 
शक्ती वाढवली होती. सामवेद हे त्याचे उदाहरण आहे. सामवेद म्हणजे गानवेद व 
गानवेध ! त्यामुळे सोन्याला सुगंध प्राप्त झाला होता. आर्यसमाजाने भजनोपदेशक 
तयार केले होते, ते संगीताचे महत्व लक्षात घेऊन. प्राचीन भारतात अनेक ललित 
कलांचा विकास झाला होता. त्याची वर्णने संस्कृत साहित्यात, विशेषतः महाभारतात 
सापडतात. छान्दोग्य उपनिषदात अनेक विद्यांचा उल्लेख आढळतो. 


स्वामीजींनी महिलांच्या उन्नतीला विशेष प्राधान्य दिले होते. महिलाना सर्व क्षेत्रात 
काम करण्याचा अधिकार आहे असे त्यांचे ठाम मत होते. त्यांना राजकारणात जाण्याचा, 
शासक-प्रशासक बनण्याचा, योध्दा बनण्याचा, न्यायाधीश होण्याचा, राजदूत बनण्याचा, 
स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व ४६ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


वैज्ञानिक बनण्याचा, वैद्य बनण्याचा, अध्यापन करण्याचा आणि विविधविद्या व 
ज्ञानशाखांमध्ये प्राविण्य मिळविण्याचा अधिकार आहे असे त्यांचे स्पष्ट मत होते. 
शूद्रांनाही तो अधिकार आहे. ईश्वराने जे जे निर्माण केले आहे ते ते उपभोगण्याचा 
स्त्री-शूद्रांना समान अधिकार आहे, असे त्यांचे प्रांजळ मत होते. त्यासाठी प्रयत्न हवेत. 
जे मागे पडतात ते दुर्दैवाने शूद्र ठरतात. स्वामीजींनी म्हटले आहे, 'सब मनुष्यों को 
चाहिये कि सुशिक्षा पाकर समस्त सद्‌कमांका अनुष्ठान करें ' (As. भा. ६. १५, 
भावार्थ) मनुष्य जन्माचे साफल्यच मुळी शिक्षणात आहे. "मनुष्य का नेत्र विद्या ही | 
बिना विद्या, शिक्षा के ज्ञान नहीं होता. जो बाल्यावस्था से उत्तम शिक्षा पाते हैं, वे ही 


SNR n 


मनुष्य और विद्वान होते है." (स. प्र. स. ११,२७९) 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे वंचितांचे पाठीराखे होते. स्त्री-शूद्रांचे ते कैवारी होते. 
- त्यांनी एका ठिकाणी म्हटले आहे, 'शूद्र जन्मसे नही होता. किसी भी वर्ण को जन्म से 
मानना अवैदिक है और आर्ष परंपराके विरुध्द है.' हा विचार त्यांनी आपल्या प्रवचनात 
अनेकदा मांडला. जन्माने जसा शूद्र असू शकत नाही तसा जन्माने ब्राह्मणही असू 
शकत नाही. 'सा विद्या या विमुक्तये ही शिक्षणाची उपनिषदांमधली व्याख्या आहे. जे 
मुक्त करते तेच खरे शिक्षण. उपनिषदांनी अशा शिक्षणाचे महत्व सांगितले आहे. 
शिक्षणात विमोचन शक्ती असते. स्त्री-शूद्रांनाही शिक्षणाद्वारे विमोचन शक्ती प्राप्त 
व्हावी यासाठी स्वामीजी सतत प्रयत्नशील होते. 


Hall 


जन्माधिष्ठित चातुर्वर्ण्य महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी नाकारले. जन्माधिष्ठित 
वर्णांना वेदांमध्ये आधार नाही हे त्यांचे मत कुणालाही खोडता आले नाही. जन्माच्या 
आधारावर हा ब्राह्मण आहे आणि तो क्षत्रिय, हा वैश्य आहे आणि तो शूद्र, असे 
सांगता येत नाही. व्यक्तिमत्वाच्या विकासप्रक्रियेतून त्या त्या व्यक्‍तीच्या गुण-कर्माचा, 
योग्यतांचा आविष्कार होतो. तो व्यक्तीच्या नैसर्गिक कलाप्रमाणे होत असतो. सगळ्या 
व्यक्तींचा विकास सारखाच होतो असे नाही. त्या त्या व्यक्तीची बौध्दिक क्षमता, तिचा 
मानासिक कल, स्वभाव विशेष व तिची कार्यकुशलता हे त्या त्या व्यक्तिमत्वाच्या 
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विकासप्रक्रियेत दिसून येते. वेदकालीन वर्णव्यवस्था गुणकर्मावर आधारलेली होती, 
असास्वामीजींचा दावा होता. अशा गुणकर्माधिष्ठित वर्णव्यवस्थेलाच वेदात आधार 
होता. नैसर्गिक प्रवृती व निरनिराळे व्यवसाय लक्षात घेऊन त्याचे वर्गीकरण चार 
गटात केले गेले होते. ते चार गट म्हणजे चार वर्ण. 


गुणकर्म व योग्यतेवर आधारलेली ही वर्णव्यवस्था पुढे दुर्दैवाने जन्माधिष्ठित 
बनली. तिला हळूहळू विकृत स्वरूप प्रप्त होत गेले. हिंदू समाजाच्या विघटनाला, 
विकृतीला व अघःपतनाला तेथून सुरुवात झाली. महाभारतानंतर या प्रक्रियेला आरंभ 
झाला असावा. वर्ण हे सामाजिक प्रतिष्ठेशी व आर्थिक हितसंबंधांशी जोडले गेले. 
वैदिक युग संपले आणि पौराणिक युगाने त्याची जागा घेतली. पुराणग्रंथांनी ब्राह्मणांचे 
व ब्राह्मण्याचे गौरवीकरण केले. एकीकडे नवनवीन पुराणांची निर्मिती व दुसरीकडे 
आएंग्रंथाचे प्रक्षिप्तीकरण होऊ लागले. शुद्रांवर अनेक प्रकारची नियंत्रणे लादण्यात 
येऊ लागली. त्यामुळे खरे काय व खोटे काय, यांमध्ये संभ्रम निर्माण झाला. प्रक्षिप्त 
मनुस्मृतीने तर कहरच केला. तिने खलनायकाचेच काम केले. शोषणाचे हत्यार म्हणून 
तिचा वापर करण्यात आला. 


चातुर्वर्ण्याची उत्पत्ती कशी झाली ? यामुद्यापासूनच वादाला सुरुवात होते. ब्राम्हण, 
क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र हे कसे व कुणी निर्माण केले ? ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र हे 
समाजपुरूषाचे अंग आहेत असे मानण्यात आले. चातुवर्ण्याची उत्पत्ती कशी झाली 
याचे उत्तर त्रश्ववेदातील पुरुषसूक्तात सापडते. अथर्ववेदात आणि मनुस्मृतीतही त्याचे 
उत्तर सापडते. एकाच आशयाचे मंत्र aS, अथर्ववेद आणि मनुस्मृतीमध्ये सापडतात. 
तर्ववेदातल्या पुरुषसूक्तातली ऋचा अशी : 

MEIN SS स्य मुखमासीद बाहू राज्यन्य कृतः | 
उरूतदस्य यद्वैश्यः पदभ्यां शूद्रो अजायत// 

या मंत्राचा अर्थ असा : ब्राह्मण हा समाजपुरुषाच्या मुखातून जन्मला, क्षत्रिय हा 

त्याच्या बाहूतून जन्मला, वैश्य हा त्याच्या मांड्यांतून जन्मला आणि शूद्र हा त्याच्या 
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पायांतून जन्मला. 


परंतु स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी त्याचा जो अर्थ लावला आहे, तो असा: ब्राह्मण 
हा समाजरूपी विराट पुरुषाच्या मुखासारखा आहे, क्षत्रिय हा त्याच्या बाहूसारखा आहे, 
वैश्य हा त्याच्या मांड्यांसारखा आहे आणि शूद्र हा त्याच्या पायांसारखा आहे. 


समाजाच्या धारणेसाठी आवश्यक असणाऱ्या कामाची विभागणी गुणकर्मानुसार 
येथे करण्यात आलेली आहे. ब्राह्मण हा समाजरूपी विराट पुरुषाची वाणी, क्षत्रिय हे 
त्याचे बाहूबल, वैश्य हा त्याच्या योगक्षेमाचा आधार आणि शूद्र हा त्याचा सेवक आहे. 


चातुर्वर्ण्याच्या उत्पत्तीचा अर्थ वेगवेगळया पध्दतीने लावण्यात आलेला आहे. 
आणि तो सतत वादविषय राहिलेला आहे. अर्थ आणि आशय यात थोडेबहुत अंतर 
असू शकते. अर्थ आणि मतितार्थ यामध्ये थोडासा फरक असू शकतो. शब्दार्थ आणि 
लाक्षणिक अर्थ यामध्ये भेदरेषा असतेच. आणि म्हणून कागदावरच्या ओळी वाचत 
असताना दोन ओळींमध्ये काय दडले आहे याचे आकलन देखील आपल्याला झाले 
पाहिजे. भाषा हे एक अपुरे पण विचित्र असे साधन आहे. 


पुरुषसूक्तातला ध्वन्यर्थ (Implied meaning) आणि त्यामागचा हेतू 
(Intention) यासंदर्भात देखील विद्वानामध्ये सातत्याने वादविवाद होत राहिला आहे. 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शुद्र या चार वणाँच्या उत्पततीमागे भेदनीती उभी करण्यात 
आली आहे; असा आरोपही करण्यात आलेला आहे. परषसूकतात वर्णभेदाचे बीजारोपण 
करण्यात आले आहे; असा आरोपही केला जातो. या देशात जे घडले ते लक्षात घेता 
या आरोपाला पुष्टी मिळते. 


चतु््य हे हिंदुसमाजाचे व्यवच्छेदक स्वरूप व्यक्त करते. चातुर्वण्यांची संरचना 
ही उभी (Vertical ) आहे; ती आडवी (Horizontal) नाही. शूद्र जमिनीवर उभा 
आहे. त्याच्या डोकयावर वैश्य, वैश्याच्या डोक्यावर क्षत्रिय आणि क्षत्रियाच्या डोक्यावर 
ब्राह्मण अशी ती संरचना आहे. ब्राह्मणाच्या डोक्यावर कोण? ही रचना एकजीव आहे 
का? ती एक प्रकारची उतरंड आहे. या सामाजिक संरचनेतून कोणता अर्थ ध्वनित 
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होतो? त्यातून समानतेचा अर्थ ध्वनित होत नाही. ही संरचना आडवी अर्थात समस्तरीय 
असती, तर तिच्यातून समानतेचा अर्थ ध्वनित झाला असता. 


खरे तर येथे समाजाला विराट पुरुषाची उपमा दिली आहे. समाजरूपी पुरुष असे 
ते वर्णन आहे. एका रूपकाच्या (Metaphor) माध्यमातून त्याचा आशय व्यक्त 
केला गेला आहे. पुरुषाला अनेक अवयव असतात. तद्वत समाजात अनेक घटक 
असतात. मुख, बाहू, मांडया व पाय हे पुरुषाच्या शरीराचे मुख्य भाग. ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य व शूद्र हे समाजाचे मुख्य घटक. ब्राह्मण म्हणजे समाजरूपी पुरुषाचे मुख, क्षत्रिय 
म्हणजे त्याचे बाहू, वैश्य म्हणजे त्याच्या मांडया आणि शूद्र म्हणजे त्याचे पाय. या 
अवयवांची कार्ये ठरलेली आहेत. समाजाच्या मुख्य घटकांसाठी वापरलेली ही प्रतीके 
(Symbols) आहेत:एक रूपक आणि चार प्रतीके यांच्या माध्यमातून समाजाच्या 
संरचनेतला आशय येथे व्यक्त करण्यात आला आहे. 


खरे तर उपमा, प्रतिमा, प्रतीके, रूपके आदी वापरल्याशिवाय एखाद्या गोष्टीचा 
आशय उत्कटतेने व्यक्त होत नाही. समाजाला विराट पुरुषाची उपमा दिल्याशिवाय तो 
जिवंत आहे, सेंद्रिय आहे आणि एकात्म आहे हे खोलात जाऊन सांगताच येत नाही. 
व्याकरणाच्या नियमानुसार वाक्यरचना (Syntax) केल्याशिवाय वाक्याचा अर्थ लागत 
नाही, तो स्पष्ट होत नाही: अर्थ व आशय व्यक्‍त करणारी वाक्यरचना ही सेंद्रिय 
(Organic) असते, एकात्म असते. आणि असली पाहिजे. समाजरचनेचे देखील 
वास्तुशास्त्र असते. व्यक्तिव्यक्तीनी मिळून समाज बनतो. प्रत्येक व्यक्ती ही समाजरूपी 
वास्तूतला दगड होय. समाजातील प्रत्येक व्यक्तीला माणूस म्हणून स्वातंत्र्य व सन्मान 
मिळाला तरच त्या समाजाला अर्थ पराप्त होतो. त्याला मजबुती मिळते. ही बाब लक्षात 
ठेवून समाज व्यवस्था निर्माण करावी लागते. पण आपल्या समाज रचनेत असे घडलेले 
फारसे दिसत नाही. समाज व्यवस्था ही सेंद्रिय (Organic) असली पाहिजे. अवयव 
वेगवेगळे असले तरी शरीर एकच आहे हे सामाजिक रचनेतून व्यक्त व्हायला हवे. 
वर्णव्यवस्थेत समाजाला विराटपुरुषाची उपमा त्यासाठीच दिली असावी. त्यामागे दुसरा 
हेतू असण्याचे कारण नाही. पायाला काटा टोचला तर डोळयात अश्रू आले पाहिजेत. 


पण तसे घडले का? चातुर्वर्ण्याला अनिष्ट वळण लागले आणि त्यातून वर्णभेद 
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फोफावत राहिला. 


समाजाला घराची देखील उपमा द्यायला हरकत नाही. घरात हवा व प्रकाश यायला 
पाहिजे हा वास्तूशास्त्राचा नियम आहे. प्लेटोने देखील आपल्या The Republic या 
ग्रंथात अशाच प्रकारचे रूपक वापरून ग्रीक समाज व त्याची कार्यात्मकता विशद 
केली आहे. त्याने त्याच्यासाठी पुतळयाचे रूपक वापरले आहे. अनेक विचारवंतांनी 
असेरूपक वापरले आहे. समाजाला विराट पुरुषाची उपमा दिली आहे. समाज सेंद्रीय 
असावा हीच त्यामागची भावना आहे. समाज व त्याची कार्ये विशद करण्यासाठी 
कार्यनिष्ठ व रचनानिष्ठ सिध्दान्त (Functional and Structural Theory) 
वापरला आहे. पुरुषसूक्तात पुरुषाचे रूपक वापरले आहे ते हाच आशय व्यक्‍त 
करण्यासाठी. 


समाजाची तुलना मानवी शरीराशी करण्याची प्रथा तशी जुनी आहे. प्राचीन काळातही 
ती होती. समाज आणि मानवी शरीर यांच्यातले साम्य दर्शविण्यासाठी साम्यत्वात्मक 
विचार पध्दतीचा (Analogical Thinking) उपयोग प्लेटोने प्रथमतः आपल्या 
The Republic या ग्रंथात केलेला आहे. त्याने ज्ञानी, योध्ये आणि गुलाम (सेवक) 
असे समाजाचे तीन भाग मानले होते. ज्ञानी (तत्वज्ञ) हे समाजाचे डोके (Head), 
ara हे समाजाचे वक्षस्थळ (Breast), आणि सेवक हे धडाखालचा भाग 
(Abdomen). शरीराचा हा सर्व ढाँचा पायांवर उभा असतो. डोके हे समाजाला 
विचार देण्याचे काम करते. छाती ही वार झेलून व संघर्ष करून बाहुबळाने समाजाचे 
संरक्षण करते. घडाखालचा शरीराचा भाग हा त्याच्या वरच्या भागाला तसेच खालच्या 
भागाला आधार देतो. पुरुषसूक्तात हाच 'साम्यत्व सिध्दान्त वापरलेला आहे. 


प्लेटो आणि अंरिस्टॉटल यांनी समाज व व्यक्तीचे शरीर यांच्यात असलेले ' साम्यत्वं 
(Analogy) विकसित केले आहे. पुढे पाश्चात्य विचारवंतांनी तो 'सामयत्व सिध्दान्त 
(Analogical Doctrine) वापरला. मानवी शरीर व त्याच्या अवयवांच्या परिभाषेत 
त्यांनी समाज / राज्य व त्याच्या कार्यत्मकतेचा विचार केला. शासनकत्यांचा वर्ग, 
लढवय्यांचा वर्ग आणि सेवकांचा वर्ग असे तीन वर्ग समाज धारणेसाठी आवश्यक 
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आहेत हे त्यांनी प्रतिपादिले. शासनकर्त्यांचा आधार म्हणजे बुध्दिसामर्थ्य ! योध्यांचा 
आधार म्हणजे बाहुसामर्थ्य ! आणि सेवकांचा आधार म्हणजे श्रमसामथ्य ! 


हॉब्स हा सतराव्या शतकातला ख्यातनाम राजकीय विचारवंत. त्याच्या Leviathan 
(९६८१) या ग्रंथाच्या पहिल्या आवृत्तीच्या मुखपृष्ठावर एक विराट अशी मानवी आकृती 
रेखांकित करण्यात आली होती. अनेक लहान लहान मानवी आकृत्यांमधून ते विराट 
मानवी शरीर साकारले होते. लहान व्यक्ती समाजावर नियंत्रण ठेवू शकत नाहीत. 
त्यांच्यात तेवढे सामर्थ्य नसते. त्यासाठी विराट पुरुषाचीच (Great Being 
आवश्यकता असते. राज्य म्हणजे तो विराट पुरुष! हॉब्सने विराट पुरुषाचे (Great 


Being) रूपक वापरले आहे. पुरुषसूक्तात वापरलेले रूपक असेच आहे. $ 


शरीराला अनेक अवयवांची गरज असते. अमुक अवयव श्रेष्ठ आणि.तमुक 
अवयव कनिष्ठ असे मानता येणार नाही. पुरुषसूक्तात एकूणच विश्वउत्पत्तीची चर्चा 
आहे. तिच्या संदर्भातच चार वणांच्या उत्पत्तीचा अर्थ लावला पाहिजे. 


अनेक अभ्यासक व संशोधकांनी दुय्यम साधनांच्या (Secondary Sources) 
आधारे पुरुषसूक्ताचा अर्थ लावलेला आहे. प्रश्‍नाच्या अगदी मुळाशी जाण्यासाठी 
मूळ साधनांचा (Primary Sources) अभ्यास करण्याची गरज असते. त्याशिवाय 
संशोधनाला अर्थ पराप्त होणार नाही. मूळ साधने ज्या भाषेत आहेत त्या भाषेवर प्रभुत्व 
असल्याशिवाय आपल्याला पुढे सरकताच येणार नाही . अभिजात भाषांमधले साहित्य 
हे अभिजात भाषांचा अभ्यास केल्याशिवाय कळणार तरी कसे ? अभिजात भाषेच्या 
अभ्यासासाठी खोलात जाऊन त्या भाषेच्या व्याकरणाचा अभ्यास करायला हवा. 
त्याचबरोबर प्राचीन ग्रंथांचा अर्थ लावण्यासाठी व्युत्पत्तिशास्त्राचाही गाढा अभ्यास 
आवश्यक आहे. हे काम अतिशय क्लिष्ट व कठीण आहे. 


पुरुषसूकताचा अर्थ एतद्देशीय विद्वानांनी लावला. मात्र आपले हितसंबंध जपण्यासाठी 
त्यांनी तो चुकीच्या पध्दतीने लावला. पाश्चात्य विद्वानांनी देखील तो लावला. संस्कृत 
भाषेवर त्यांचे फार मोठे प्रभुत्व नव्हते. भाषेचा संस्कृतीशी जिव्हाळ्याचा संबंध असतो. 
त्या संस्कृतीचे बारकावे कळल्याशिवाय आशय उलगडत नाही. भाषेचे तसेच त्या 
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संस्कृतीचे सूक्ष्म भेद व अर्थच्छटा (Nuances) कळणे आवश्यक आहे. त्यांना 
एतद्देशीय विद्वानांचा आधार घेणे भाग होते. ब्राह्मणेतरांना ते जमणे शक्‍य नव्हते. 


पण एखादा सिध्दान्त कोण व कशाप्रकारे आणि कोणता हेतू साध्य करण्यासाठी 
वापरेल हे सांगता येत नाही. चार्लस डाविनच्या निसर्ग-उत्क्रांतवाद सिध्दान्ताचे असेच 
झाले. वास्तविक तो जैवविज्ञानातला सिध्दान्त आहे. निसर्गातील सर्व जीव व प्राणी 
उत्क्रांतवादाच्या प्रक्रियेत जगतात. त्यांच्यात मंदगतीने बदल होत जातो. पण जगणे ही 
त्यांची मूळ प्रेरणा असते. त्यांना जगण्यासाठी संघर्षरत राहावे लागते. निसर्गात जे 
प्राणी बलवान असतात तेच प्रतिकूलतेवर मात करून टिकतात, हा आशय निसर्ग- 
उत्क्रांतवादातून व्यक्त होतो. माणूस हा प्राणी याला अपवाद नाही: मानवी समाजातही 
'बळी तो कान पिळी' हा सिध्दान्त कार्यरत असतो. 


जैवविज्ञानातला डार्विनचा हा सिध्दान्त पुढे राजकारण व समाजकारणात वापरला 
गेला. शोषकांनी वसाहतवादाच्या पाठीमागे हा सिध्दान्त उभा केला. वंशवादाचे समर्थन 
करण्यासाठी हा सिध्दान्त उपयोगी पडला. त्याला सामाजिक डाविनवादाचे स्वरूप 
प्राप्त झाले. गोऱ्या अमेरिकनांनी आफ्रिकन-अमेरिकन लोकांच्या शोषणाचे समर्थन 
करण्यासाठी सामाजिक डार्विनवादाचा आधार घेतला. गोऱ्या अमेरिकनांना 'गोरे ब्राह्मणं 
म्हटले जात होते. हा शब्दप्रयोग गोऱ्यांसाठी का वापरला? 'ब्राह्मण' या शब्दाचा वापर 
त्यांच्याबाबतीत का करण्यात आला ? त्याचे कारण असे की, ब्राह्मणांनी भारतात 
शूद्रातिशूद्रांचे शोषण वर्णबादावर जसे केले तसे गोऱ्यांनी काळ्यांचे शोषण वंशवादावर 
केले. सामाजिक डाविनवाद येथेही लागूहोता. इतकेच नव्हेतर त्याला येथे कर्मसिध्दान्ताची 
जोडमिळाली. गोऱ्यांनी अमेरिकेतील मूळ निवासी रेड इंडियन्स संपविले. त्याचे समर्थन 
सामाजिक डार्विनवादाचा आधार घेऊन केले गेले. 


॥ १२ ॥ 


वर्णवाद ब बंशवाद यांच्यात अन्योन्य संबंध आहे, असे काही विद्वानांचे मत 
आहे. वर्ण सिध्दान्ताचे विकृतीकरण सामाजिक हितसंबंघांतून झालेले दिसते. गुणः 


कर्मावर आधारलेल्या SA रूपांतर जन्माधिष्ठितचातुर्वण्यांमध्ये झाले. याच्यामागे 
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मात्र निश्चितच हेतू असला पाहिजे. ब्राह्मणांच्या हातात ज्ञान होते; ज्ञानाची साधने होती. 
क्षत्रियांच्या हातात राजकीय सत्ता होती, वेश्यांच्या हाती आर्थिक सत्ता होती. शूद्रांच्या 
हाती काय होते? तिन्ही वणाँची सेवा करणे एवढेच त्यांच्या हाती होते. ते दुर्बल होते. 
परावलंबी होते. ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य या तीन वर्णांच्या सहानुभूतीवर त्यांना जगणे 
भाग होते आणि म्हणून ते अगतिक बनले. त्यांचे शोषण झाले. ज्यांनी निमूटपणे 
उच्चवणियांची सेवा केली नाही, त्यांना अतिशूद्रांच्या वर्णात ढकलण्यात आले. त्यांच्यावर 
अस्पृश्यता लादण्यात आली. चारी AMS गुणकर्माच्या आधारावर समर्थन करता 
येईल.पण अतिशूद्रांच्या या पाचव्या वर्णाचे समर्थन कशाच्या आधारावर करणार ? 
पुढे तर दोनच वर्ण शिल्लक राहिले. क्षत्रिय व वैश्य हे दोन वर्ण लोप पावले. त्यांच्या 
विलोपनाचे समर्थन कसे करणार? समाजाला त्यांची गरज नव्हती का? 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी पुरुषसूक्ताचा लावलेला अर्थ आणि इतरांनी लावलेला 
अर्थयात फरक आहे. व्याकरण, व्युत्पत्तीशास्त्र आणि तर्कशास्त्र यांच्या आधारावर 
स्वामीजींनी पुरुषसूक्ताचा अर्थ लावलेला आहे. व्याकरणात शब्द व वाक्यरचनेचा 
अभ्यास केला जातो. व्युत्पत्तीशास्त्रात शब्दांच्या इतिहासाचा अभ्यास केला जातो. 
व्याकरण आणि व्युत्पत्तीशास्त्रात स्वामीजी पारंगत होते. तर्कशास्त्रातही ते निपुण 
होते. स्वामी विरजानंदांच्या चरणी बसून त्यांनी या विषयांचा खोलात जाऊन अभ्यास 
केला होता. संस्कृत ही प्राचीन भाषा आहे. ती अनेक भारतीय भाषांची जननी आहे. 
वैदिक काळातली संस्कृत भाषा आणि नंतरच्या कालखंडातली संस्कृत भाषा यात 
निश्‍चितच फरक जाणवेल. नदीप्रमाणे भाषेचे पात्रदेखील बदलत जाते. अनेक वळणे 
घेऊन ती पुढे जाते. भाषांचाही विकास सातत्याने होतच राहतो. भाषा ह्या गतिशील 
असतात; त्या स्थितिशील नसतात. डार्विनचा सिध्दान्त भाषांनाही लागू होतो. संस्कृतीनाही 
तो लागूहोतो: संस्कृत ही लोकभाषा नाही. पण तिच्याइतकी समृध्दी कोणत्याही भारतीय 
भाषेला अद्याप प्राप्त करता आलेली नाही. स्वामी दयानंद सरस्वतींनी निरुक्त, व्याकरण 
व व्युत्पत्तीशास्त्राचा आधार घेऊनच वेदांवर भाष्य केले आहे, हे मी या निमित्ताने येथे 
सांगूइच्छितो. 
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स्वामी दयानंद सरस्वतींनी पुरुषसूक्ताचा जो अर्थ लावला त्याचे समर्थन सनातनी 
पंडितांनी केलेले नाही. मनुस्मृती हा ग्रंथ प्रक्षिप्त करण्यात आला, हेही स्वामीजींनी 
दाखवून दिले होते; पण त्याकडेही कुणी लक्ष दिले नाही. प्रक्षिप्त मनुस्मृती हीच खरी 
मनुस्मृती आहे, हेच आजपयंत मानण्यात आले. या ग्रंथातील प्रक्षिप्त श्लोक बाजूला 
काढून विशुध्द मनुस्मृती वाचकांच्या व अभ्यासकांच्या हातात दिली गेली असती, तर 
तिचा निश्‍चितच उपयोग झाला असता. पण तसे न घडल्यामुळे व्हायचे तेच अनर्थ 
झाले. ती प्रक्षिप्त नाही हे तरी अभ्यासकानी सिध्द करायला हवे होते. याबाबतीत 
सनातनी पंडितांनी मौन बाळगले. कारण हितसंबंध त्यांना महत्वाचे वाटले. मनुस्मृतीने 
स्त्री-शूद्रांवर अनन्वित अन्याय केला. म. फुले यांनी ती जाळली पाहिजे असे म्हटले. 
डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांनी ती जाळली. खरे तर या देशातील सनातनी पंडितांनी 
आणि पुरोहितांनी सबंध वैदिक धर्मच प्रक्षिप्त करुन टाकला, असे म्हणावे लागेल. 


पुरुषसूक्तातील चातुर्वर्ण्याचा जो प्रचलित अर्थ आहे तोच डॉ. बाबासाहेब 
आंबेडकरांना अभिप्रेत होता. त्यात वर्णभेदाचे बीज आहे, हे त्यांच्या लक्षात आले. 
पण पुरुषसूक्त हे वेदांमध्ये नंतर घुसडले असावे असे त्यांचे अभ्यासांती मत बनले. 
वैदिक काळात आरंभी तीनच वर्ण होते, असे मत त्यानी व्यक्त केले आहे. शूद्र वर्ण 
नंतर निर्माण करण्यात आला. याची मीमांसा त्यांनी आपल्या 'शूद पूर्वी कोण होते?' 
या ग्रंथात केली आहे. शूद्र हे क्षत्रिय होते. 


शूद्र हा चौथा वर्ण केव्हा निर्माण झाला? तो कुणी व कशासाठी निर्माण केला? 
पण एवढ्यावरच हे थांबले नाही. पुढे अतिशूद्रांचा पाचवा वर्णही निर्माण करण्यात 
आला. या अतिशुद्रांवर अस्पृश्यता लादण्यात आली. हा वर्ण का व कोणी निर्माण 
केला? ह्या प्रश्नांची उत्तरे शोधण्यासाठी इतिहास, समाजशास्त्र, मानववंशशास्त्र, सांस्कृतिक 
मानववंशशास्त्र व मानसशास्त्र यांचा आधार घेतला पाहिजे. केवळ धर्मग्रंथांच्या 
अभ्यासातून सत्य हाती लागणार नाही. इतिहासाचाही अभ्यास करणे भाग आहे. 
इतिहास लिहिण्याची परंपरा आपल्या देशात नव्हती. आणि म्हणून समाजघटकांची 
स्थितिगती समजून घेण्यासाठी तर्क आणि अनुमान यावर अवलंबून राहणे आवश्यक 
होते व आहे. 
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आरंभापासून वर्ण चार होते असे म्हणणे हे मात्र तर्काला धरून आहे. समाजाला 
ज्ञान देणारा व त्याचे वैचारिक नेतृत्व करणारा, देशाचे संरक्षण व राज्यकारभार करणारा, 
शेती, उद्योग व व्यापाराच्या माध्यमातून समाजाचे भरण-पोषण करणारा अशा तीनच 
घटकांवर समाजाचे काम भागत नाही. सेवा व शारीरिक श्रम करणाऱ्या वर्गाची देखील 
समाजाला नितांत गरज असते. श्रमिक व कारागिरांचा वर्ग असल्याशिवाय समाजाचा 
गाडा चालूच शकत नाही. श्रमिकांची कामे ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य या तीन वणाँवर 
विभागून सोपवली होती का? पण तसे दिसत नाही. तसे घडले नाही. आणि म्हणून 
वर्ण चार होते हे निर्विवाद आहे. 


चातुर्वण्यांच्या उपपत्तीचे संदर्भ AAS, अथर्ववेद, मनुस्मृती आदी ग्रंथामध्ये आहेत. 
उपनिषदांमध्ये मात्र चातुर्वर्ण्याची चर्चा फारशी आढळत नाही. त्यांमध्ये सृष्टीच्या निर्मितीची 
चर्चा मात्र भरपूर आहे. उपनिषदे चातुर्वर्ण्याच्या वादात फारशी पडलेली दिसत नाहीत. 
तत्वज्ञानाचे विषय त्यांनी हाताळले. वर्ण व समाजाची कार्यात्मकता हे खरे तर सामाजिक 
व्यवहाराचे विषय आहेत. उपनिषदानी चिरंतन तत्वांचा शोध घेतला. आत्मा, परमात्मा, 
जोवन, मृत्यू हे त्यांचे विषय आहेत. ही सृष्टी कुणी निर्माण केली ? तिचे प्रयोजन काय? 
माणसाची निर्मिती हे सृष्टीनिर्मितीचेच अविभाज्य अंग होते. 

प्रजापती (ईश्वर) हा सृष्टीचा निर्माता आहे. त्याच्या मनात प्रजा उत्पन्न करण्याची 
इच्छा निमाण झाली. आणि म्हणून त्याने 'तप' केले. नंतर त्याने 'मिथुन' अर्थात जोडीदार 
उत्पन्न केला. त्यानंतर प्रजोत्पत्ती झाली. 

उपनिषदांनी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र यांची उत्पत्ती कशी झाली हे सांगण्यात 


फारसा वेळ घालविला नाही. खरे तर माणसांची निर्मिती ईश्वराने केली ; त्यांची वर्गवारी 
करण्याचे काम मात्र समाजधुरीणांचे असते. 


मुण्डकोपनिषदामरध्ये विराट पुरुषाच्या उत्पत्तीचा उल्लेख आहे. मात्र ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वश्य व शूद्र यांच्या उत्पत्तीचा उल्लेख त्यात नाही. हे विश्व त्या विराट पुरुषाचे 
शरार आह. ऐतरेय उपनिषदात विराट पुरुषाचे वर्णन आहे. 
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सृष्टीची व मनुष्याची उत्पत्ती हा उपनिषदांचा विषय होता. बृहदारण्यक उपनिषदातली 
सृष्टीनिर्मितीची कथा ही बायबलमधल्या कथेशी जुळणारी आहे. 


स्वामी दयानंद सरस्वती अकरा उपनिषदांव्यतिरिक्त इतर उपनिषदांना आंग्रंथ 
मानीत नव्हते. त्यांची श्रध्दा वेदांवर होती. वेदांमध्ये ईश्वरनिर्मित सत्य आहे; आणि 
उपनिषदांमध्ये माणसाची सत्याकडे जाण्याची धडपड आहे. ईशावास्य उपनिषदाला 
मात्र त्यांनी आर्षग्रंथाचे स्थान दिले होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वती आणि डॉ. बाबासाहेब आंबेडकर हे दोघेही महान समाज 
सुधारक होते. दोघेही बुध्दिप्रामाण्यवादी होते. दोघांचीही बौध्दिक सचोटी शंकातीत 
होती. भारतीय समाजाच्या भवितव्याची दोघांनाही काळजी होती. स्वामीजी ब्राह्मण 
कुटुंबात जन्मले होते आणि डॉ. बाबासाहेब आंबेडकर दलित कुटुंबात जन्मले होते. 
दोघांच्याही उक्ती व कृतीमध्ये अंतर नव्हते. स्वामीजींनी ब्राह्मण्याचा थोड़ा देखील 
स्पर्श आपल्या उक्ती वा कृतीला होऊ दिला नाही. अहंगंडाला त्यांनी आपल्या मनात 
थारा दिला नाही. डॉ.बाबासाहेबांनी प्रतिकूल परिस्थितीवर मात केली. न्यूनगंडाला 
त्यांनी आपल्याजवळ फटकू दिले नाही. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीचे शिक्षण पारंपरिक पध्दतीने झाले होते. त्यांचा पिंड 
वेदामृतावर पोसला गेला होता. डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांचे शिक्षण आधुनिक पध्दतीने 
झाले होते. आधुनिक शिक्षण हे वाघिणीचे दूध होते. बाबासाहेबांचा पिंड वाधिणीच्या 
दुधावर पोसला गेला होता; म्हणून ते गुरगुरले. या दोघांनीही सनातनी हिंदूधर्माच्या 
विरुद्ध विद्रोह पुकारला होता. हिंदू धर्माच्या अधोगतीला ब्राह्मण वर्गच जबाबदार आहे 
असे स्वामीजींनी अनेकदा सांगितले. जातिव्यवस्थेच्या निर्मूलनासाठी ते कटिबध्द होते. 
डॉ.बाबासाहेब आंबेडकरांनाही ती नामशेष करावयाची होती. 


स्वामीजी हे वेदशास्त्र, संस्कृत, आर्षसाहित्य, व्याकरण व व्युत्पत्तीशास्त्राचे प्रकांड 
पंडित होते. त्यांनी पुरुषसूक्ताचा अर्थ या विषयांच्या आधारावर लावला. वेदांवरचे 
भाष्यही त्यांनी त्यंच्या आधारावर केले. डॉ. बाबासाहेब आंबेडकर हे अनेक विषयांचे 


अभ्यासक व संशोधक होते. स्वामी दयानंद सरस्वतींनी गुणकर्मावर आधारलेल्या 
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वर्णव्यवस्थेचे समर्थन केले. बाबासाहेबांना वर्णव्यवस्थेत भेदनीती आहे, असे वाटले. 


वर्णव्यवस्थेच्या विकृतीतून जातिव्यवस्था निर्माण झाली की निरनिराळया 
व्यवसायातून, हा वादाचा मुद्दा आहे. एक गोष्ट मात्र लक्षात घ्यावी लागेल आणि ती 
म्हणजे, जातिव्यवस्था ही आज स्वयंभूठरलेली आहे. तिने स्वतःची स्वायत्तता घोषित 
केलेली आहे: वर्ण आहेत चार आणि जाती व पोटजाती आहेत चार हजारांपेक्षा जास्त. 
त्या सर्व चार वर्णात कशा बसवायच्या? बसवल्या तरी त्याचा व्यावहारिक उपयोग 
काय? ह्या सर्व जाती जन्माधिष्ठित आहेत. आपल्या देशात माणसे जातीतच जन्मतात, 
जातीतच वाढतात आणि जातीतच मरतात. गुणकर्मावर आधारलेली वर्णव्यवस्था ही 
काल्पनिक आहे, निव्वळ सैध्दान्तिक आहे असेच म्हणावे लागेल. जातिव्यवस्था मात्र 
वास्तव आहे. ती सातत्याने वर्धिष्णू होत चाललेली आहे. 


गुणकर्माधिष्ठित वर्णव्यवस्थेची चचां ही केवळ सैध्दांतिकं ठरते; व्यवहारात तिला 
अस्तित्व नाही. जातिव्यवस्थेची चर्चा मात्र प्रासंगिक आहे. हिंदू समाजाचे विघटन 
जातिव्यवस्थेमुळे झाले आहे यात तिळमात्र शंका नाही. तिने समाजात उच्च-नीचतेची 
उतरंड उभी केली. या उतरंडीच्या बुडाशी शूद्रातिशूद्र आहेत आणि तिच्या शीर्षस्थानी 
ब्राह्मण ! शुद्रातिशाद्रांच्या डोक्यावर इतर सर्वच जातींचे ओझे; ब्राह्मणांच्या डोक्यावर 
मात्र ब्रह्मांड ! डॉ. बाबासाहेबांनी हिंदू समाजाला बंद मनोऱयाची उपमा दिली आहे. 
त्यात हवाही जाऊ शकत नव्हती आणि प्रकाशही जाऊ शकत नव्हता. गुदमरून मरणे 
एवढेच शूद्रांच्या हाती होते. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी जन्मावर आधारलेल्या जातिव्यवस्थेचा सातत्याने विरोध 
केला. हिंदू समाजाच्या अधःपतनाला आणि दुबळेपणाला ती जबाबदार आहे असे 
त्यांचे अम मत होते आणि आजही आम्ही हे पाहत आहोत की, जातीच्या अस्तित्वाला 
आधारच आहेजातीतल्या जन्माचा. जातीला आधार देणारे इतर घटक आज जवळपास 
निष्प्रभ झालेले आहेत. विद्याबंदी आता उठलेली आहे. शिवाशिव आता संपलेली 
आहे. रोटीव्यवहार आता मुक्तपणे चालताना दिसतो. बेटीव्यवहाराला मात्र अद्याप 
प्रतिबंध आहे आणि हाच जातीचा प्रथम व अंतिम आधार आहे. ती संपवणे आवश्यक 
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आहे. जातीमध्ये उच्च-नीचतेची कल्पना अनुस्यूत आहे. खरे तर तिला कसलाच 
वैज्ञानिक आधार नाही. उच्च-नीचतेच्या समर्थनासाठी रक्ताची भाषा वापरली जाते. 
आम्ही या रक्ताचे आहोत आणि तुम्ही त्या रक्ताचे आहात. वस्तुत: रक्त इथून तिथून 
एकच आहे. वंशभेद उभा राहिला तो रक्ताच्या शुध्दतेच्या कल्पनेवर. पण आज 
जगात कोणताही वंश (Race) विशुद्ध राहिलेला नाही. रक्‍त व वंश (Race) यांच्या 
शुद्धतेच्या कल्पना फोल ठरलेल्या आहेत. प्रेष्ठत्व' हे वंशशास्त्रीय राहिलेले नाही. ते 
समाजशास्त्रीय व मानसशास्त्रीय आहे. 


जातिबाह्य विवाहाला विरोध म्हणजे जाती सातत्याचे समर्थन होय. जातीचा उगम 
व विकास जात्यन्तर्गत विवाहाच्या माध्यमातून झालेला आहे. आणि जातीचा ऱ्हास 
किंवा निर्मूलन जातीबाह्य विवाहाच्या माध्यमातूनच होऊ शकतो. जात टिकून आहेती 
जातीतच विवाह केल्यामुळे. विवाहाच्या बाबतीत मुलामुलींना स्वातंत्र्य नाकारले जाते. 
आणि म्हणून जातीचे हनन आणि निर्मूलन करायचे असेल तर आंतरजातीय विवाहांना 
प्रोत्साहन द्यायला पाहिजे. 


जातीने आजपर्यंत निरनिराळया भूमिका घेतल्या आहेत. ती बहुरूप्याप्रमाणे वागत 
आली आहे. जात ही आपल्या उपद्रवी मूल्यांसहित आज पूर्ण साम्थ्यानिशी राजकारणात 
उतरलेली आहे. राजकारणाचे हत्यार म्हणून तिचा वापर केला जातो आहे. 'सत्ता' ही 
राजकीयच असते, असे नाही. ती धार्मिक असते, सांस्कृतिक असते, सामाजिक असते, 
वांशिक असते, जातीय असते भाषिक असते आणि आर्थिक तर असतेच असते. ` 
उच्चवर्णीयांनीही आपली धार्मिक व सांस्कृतिक सत्ता टिकविण्यासाठी जात वापरली. 
राजकीय सत्तेसाठी आज जातीय समीकरणे बनवली जात आहेत. 


आर्यसमाजाने जातिनिर्मूलनाच्या कार्यक्रमाला सर्वोच्च प्राधान्य द्यायला हवे. जात 
ही एक प्रकारची अंधश्रद्धा आहे असे मला वाटते. लोक आंधळेपणाने जातींना चिकटून 
` बसले आहेत. आणि म्हणून ती एकप्रकारची अंधद्धाच आहे. स्वामीजींनी अंधश्रद्धेच्या 
विरुद्ध लढा पुकारला होता आणि म्हणून त्यांच्या अनुयायांनी जातीचे हनन आणि 
शेवटी तिचे निर्मूलन करायला हवे. 
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॥१३॥ 


महर्षी दयानंद सरस्वर्तींनी धर्म व समाज सुधारणेसाठी जे क्रांतिकारी विचार व्यक्त 
केले त्यांचे हादरे परंपरावादी सनातनी हिंदू समाजाला बसत होते. तो अगदी बेचैन व 
अस्वस्थ झाला होता. या देशातली पुरोहितशाही तर पुरती बिथरली होती. विशेषतः 
napa जातिव्यवस्थेचे त्यांनी केलेले खंडन हे सवंकष स्वरूपाचे मूर्तिभंजन होते. 
मूर्तिपूजा आणि जातिप्रथा या दोनहीमध्येही पुरोहितांचे आणि सनातनी पंडितांचे हितसंबंध 
गुंतले होते. हया दोन्हीही गोष्टी त्यांच्यासाठी शतकानुशतके वरदान ठरल्या होत्या. 
जन्माधिष्ठित जातिव्यवस्थेने त्यांना समाजाच्या शीर्षस्थानी बसवले होते. वस्तुतः तिने 
त्यांचे श्रेष्ठत्व अबाधित ठेवले होते. आणि मूर्तिपूजेमुळे तर त्यांचे पौरोहित्य शतकानुशतके 
अबाधित राहिले होते. पिढ्यान्‌पिढ्यांपासून ते त्यांच्या जगण्याचे साधन होते. त्यात 
त्यांचे धार्मिक व आर्थिक हितसंबंध निश्‍चितच गुंतले होते. 


बहुजन समाज अज्ञानाच्या खोल खाईत पडला होता. कर्मकांडात तो खोलवर 
अडकला होता. प्रथा-परंपरांना तो पूर्णपणे चिकटलेला होता. तो शिक्षणवंचित होता. 
दारिद्रय त्याच्या पाचवीला पुजलेले होते. त्याला ना वेदाचा अधिकार होता ना ज्ञानाचा. 
तो नशिबावर हात ठेवून जगत होता. स्वामीजींनी स्त्री-शूद्रांना वेदाध्ययनाचा व शिक्षणाचा 
जन्मसिध्द अधिकार आहे असे सांगितले. ही गोष्ट पुरोहितांना व सनातनी पंडितांना 
अर्थातच आवडणारी नव्हती. त्यांनी स्वामीजींना धर्मद्रोही मानले. बुध्दिमत्तेच्या जोरावर 
ते स्वामीर्जीना हतप्रभ करू शकत नव्हते. शास्त्रार्थाच्या आधारावर त्यांना हरविणे अशकय 
होऊन बसले होते. मूर्तिपूजेचे खंडन, जन्माधिष्ठित जातिव्यवस्थेचे हनन आणिस्त्री- 
शूद्रांना वेदाध्ययनाचा, उपनयनाचा व शिक्षणाचा अधिकार आहे, असे सांगणे हे सर्व 
सनातनी वगाला धर्मविरोधी आहे, असे वाटले. अशा धमंद्रोही व्यक्तीचा समाचार | 
घेतला पाहिजे, त्याचा निषेध केला पाहिजे, असे त्यांना वाटले. 


स्वामी दयानंदसरस्वतांची मतेखोडण्यासाठी १८८१ साली कोलकता येथे सनातनी 
पंडितांची सभा आयोजित करण्यात आली होती. पंडित परिषदेची ती सभा होती. पंडित 
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परिषदेची स्थापना आद्यशंकराचायोच्या काळातच झाली होती. ज्या ज्या वेळी हिंदुधर्मीयांना 
धर्माच्या संदर्भात संभ्रमात टाकणारे मुद्दे पुढे आले, त्या त्या वेळी या पंडित परिषदेने ते 
मुद्दे खोडून टाकण्याचा प्रयत्न केला. सनातनी पंडितांना बौद्धिक आव्हान देणे ही 
अशक्यप्राय गोष्ट होती. पी. व्ही. काणे यांच्या History of Dharmashastra या 
ग्रंथात या पंडित परिषदेची माहिती मिळते. या परिषदेवर केवळ ब्राह्मण पंडितानाच 
स्थान होते. अब्राह्मण पंडिताला, तो कितीही विद्वान असला तरी, या परिषदेमध्ये भाग 
घेण्याचा अधिकार नव्हता. तसे करणे हे धर्मबाह्य ठरले असते. 


कलीयुगात धर्माच्या संदर्भात संभ्रम निर्माण करणाऱ्या घटना अधून मधून घडतच 
असतात. जे असा संभ्रम निर्माण करतात ते ब्राह्मणदेखील असू शकतात. स्वामीजींनी 
सनातनी हिंदुधर्म परंपरेला धक्का देणारे विचार व्यक्त करायला सुरुवात केली होती. 
शास्त्राथाँमध्ये त्यांनी अनेक सनातनी पंडितांना धूळ चारली होती. एक फार मोठे आव्हान 
बनून ते स्वतः सनातनी हिंदूधर्मासमोर उभे होते. त्यांचे मुद्दे खोडणे व त्यांचा निषेध 
करणे हे पंडित परिषदेचे कर्तव्यच होते. कोलकता येथे पंडित परिषदेच्या बैठकीचे हेच 
प्रयोजन होते. पंडित परिषदेमध्ये मध्यंतरीच्या काळात खंड पडला असावा. अलीकडच्या 
काळात १९३४ साली वाईचे स्वामी केवलानंद सरस्वती यांच्या अध्यक्षतेखाली पंडित 
परिषद गठित करण्यात आली होती. तिच्यावर चौदा सनातनी धर्मविशारद घेण्यात 
आले होते. ही पंडित परिषद धर्मक्षेत्रातले अत्युच्च न्यायालय होते. त्याचा निर्णय हा 
अंतिम मानला जात होता. पुढे अपील करण्यासाठी वावच नव्हता: 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी सनातनी धर्म परंपरांविरुध्द जे मुदे उपस्थित केले होते, 
ते अर्थात कोलकत्ता येथील सभेत खोडण्यात आले - ही सभा २२ जानेवारी १८८१ 
रोजी कलकता विद्यापीठाच्या सिनेट हॉलमध्ये झाली. धर्मशास्त्रात निपुण असलेल्या 
देशातील तीनशे पंडितांनी तीत आपला सहभाग नोंदवला. या बैठकोचे आयोजन 
कोलकता येथील संस्कृत महाविद्यालयाचे प्राचार्य पं. महेशचंद्र न्यायरत्न यांनी केले 
होते. पं. तारानाथ तर्कवाचस्पती, पं. जीवानंद विद्यासागर, पं: रामधन, पं. बांकेबिहारी 
बाजपेश्च, पं. यमुना नारायण तिवारी, पं. सुदर्शनाचार्य, पं. राम सुब्रमण्यम शास्त्री आवी 
सनातनी पंडितांनी या परिषदेत भाग घेतला. या पंडितांचे स्वामी दयानंद सरस्वताशा 
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वैचारिक खटके उडाले होते. स्वामीजींच्या विषयी त्यांच्या मनात असूया होती. स्वामीजींचा 
निषेध करण्याची नामी संधी त्यांना मिळाली होती. एकप्रकारचा हा स्वामीजींवरचा 
अभियोगच होता. या सभेत पंडितांनी खालील मुद्यांवर आपली भूमिका स्पष्ट केली : 


१. ब्राह्मणांना वेद व स्मृतिग्रंथ (मनुस्मृतिसहित) यांचा अर्थ लावण्याचा 
व भाष्य करण्याचा अधिकार आहे. 


२. मूर्तिपूजा, श्राध्द व तीर्थस्नान यांना धर्मशास्त्रांची मान्यता आहे. 
३. ऋवेदातल्या अग्नी या शब्दाचा अर्थ अग्नीच आहे, ईश्वर नाही. 
४. होमहवन मुक्ती प्राप्त करण्यासाठीच असते; हवा शुध्द करण्यासाठी नव्हे. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी वेद व मनुस्मृतीचे प्रामाण्य मान्य केले होते. सर्वच 
स्मृतिम्रंथाना त्यांनी प्रमाण मानले नव्हते. धर्मग्रंथांचे प्रामाण्य मानणे आणि धर्मपंडितांनी 
व ब्राह्मणांनी लावलेला धर्मग्रंथांचा अर्थ प्रमाण मानणे, यात फरक आहे. पंडित परिषदेच्या 
या सभेने ब्राह्मणांना अढळपद दिले. 


त्रवेदातील 'अग्नी' या शब्दाचा अर्थ केवळ अग्नी नाही, तो ईश्वर असा देखील 
आहे, असे स्वामीजींचे ठाम मत होते. घरोघरी हवन व्हावे अशी स्वामीर्जीची इच्छा 
होती. त्यामुळे घरातील हवा शुध्द राहील व सभोवतालचे वातावरण सुगंधित होईल 
असे त्यांचे म्हणणे होते. होमहवन केल्यामुळे घराच्या परिसरातील पर्यावरण शुद्ध 
` राहील अशी त्यांची भूमिका होती. 

कोलकता येथील पंडित परिषदेने स्वामी दयानंद सरस्वती याचे मुद्दे अशा प्रकारे 
खोडून काढले. आम्ही धर्माचे मुखंड आहोत आणि धर्माचा अर्थ आम्ही जो लावू तोच 
खरा, अशी भूमिका या सभेत सहभागी झालेल्या पंडितांनी घेतली. त्यांचा अभिनिवेश 
दांडगा होता. स्वामीजी या घटनेमुळे विचलित झाले नाहीत.१८८३ मध्ये ते वारले; पण 


त्याच्या विचारांचा प्रभाव अजिबात कमी झाला नाही. आर्यसमाजाने स्वामीजींचे काम 
जोमाने पुढे चालूच ठेवले. 


स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व ६२ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


[| ex || 


स्वामी दयानंद सरस्वतीचे धार्मिकव सामाजिक तत्वज्ञान आणि आर्यसमाजाचेकार्यउत्तर 
भारतात अधिकप्रभावी ठरले. महाराष्ट्रात मात्र तेविस्तृत प्रमाणात वखोलवररुजूशकलेनाही. 
त्याला थोड्याबहुत प्रमाणात अपवाद आहेतो कोल्हापूर संस्थान व मराठवाडयाचा. राजर्षी शाहू 
छत्रपतींनी आपल्या कोल्हापूर संस्थानात समाज सुधारणेच्या कार्याला फार मोठया प्रमाणात 
चालना दिली. त्यांना हवे होते समताधिष्ठित समग्र समाज परिवर्तन. जातिभेद त्यांना मोडून 
काढायचा होता. समाज परिवर्तनासाठी शाहूमहाराजांनी आपली सत्ता व प्रतिष्य पणाला लावली. 
त्याना अभिप्रेत असलेल्या समाज परिवर्तनाचेकंकण महाराष्ट्रत सत्यशोधक समाजानेव देशात 
आर्यसमाजानेबांधलेहोते. आणि म्हणून शाहूछत्रपतींनी सत्यशोधक समाज व आर्यसमाजाच्या 
कार्याला कोल्हापूर संस्थानात प्रोत्साहन दिले. सत्यशोधक समाजामागे म. फुल्यांचे सामाजिक 
तत्वज्ञान उभे होते. आर्यसमाजाच्या चळवळीमागेमहर्षी दयानंदसरस्वर्तीचेधार्मिकव सामाजिक 
तत्वचिंतन उभे होते. राजषी शाहूमहाराजांनी या दोन्हीही चळवळींना सक्रिय पाठिंबा दिला. 
त्यांना आर्थिक मदत दिली. त्यांच्या पाठीमागे नैतिक बळ उभे केले. त्यांच्या प्रयत्नामुळेच 
कोल्हापूर संस्थानाला समाज परिवर्तनाच्या प्रयोगशाळेचे स्वरूप प्राप्त झाले. 


स्वामी दयानंदसरस्वरतीनी वेदांचा व वेदोक्त पद्धतीने धार्मिक विधी करण्याचा अधिकार 
सर्वजातींतीलस्त्री-पुरुषांना सास्खाच आहेहेनिःसंदिग्ध शब्दात ठणकावून सांगितले. वेदाध्ययनाचा 
अधिकार जेवढा ब्राह्मणांना आहे तेवढाच तो शुद्रातिशूद्रांना देखील आहेहे त्यांनी निर्भयपणे 
सांगितले. एवढेच नव्हेतरत्यांनी या विचाराच्याप्रचास्प्रसारासाठी आर्यसमाजाच्या रूपाने देशात 
एकप्रभावी अशी चळवळ उभी केली. त्यांनी सबंध देशाला धार्मिक, सामाजिक व शैक्षणिक 
समतेचा संदेश दिला. वेदांचा अधिकार म्हणजे वेदोक्ताचा अधिकारहे ओघानेच आले. वेदोक्त 
पध्दतीने सर्व संस्कारकरण्याचा अधिकार ! संस्कारांचे महत्व विशंदकरण्यासाठी आणि ते 
कसेकरावेत हेसांगण्यासाठी 'संस्कारविधि' याअंथाची स्वामीर्जीनी रचनाकेली. तेसर्ववेदप्रणीत 
संस्कार आहेत व ते वेदोक्त पध्दतीने करण्याचा स्त्री-शुद्रांनाही अधिकार आहे. संस्कारविधी या 
वेदोक्त विधी आहेत. 


वेदोक्त प्रकरण कोल्हापूर संस्थानात खूप गाजले होते. छत्रपती शिवाजी महाराजांच्या 
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या वारसाला क्षत्रिय मानायला महाराष्ट्रातला ब्रह्मवृंद तयार नव्हता. त्याच्या दृष्टीने 
शाहूमहाराज हे शूद्रच होते. राजे असले तरी ते शूद्रच होते. छत्रपती शिवाजी महाराजांना 
देखील महाराष्ट्रातल्या ब्रह्मवृंदाने शूद्रच मानले होते. त्यांच्या राज्याभिषेकाला त्यांनी 
विरोध केला होता. हिंदवी स्वराज्याची स्थापना करणाऱ्या शिवाजी महाराजांना ते 'छत्रपती' 
मानायला तयारनव्हते. शिवाजी महाराज हे शूद्रच होते. मग त्यांचे वंशज क्षत्रियकसे 


ठरणार ? शाहू महाराज हे शूद्रच होते. 


राजर्षी शाहूमहाराजांना स्वामीजींचे विचार व आर्यसमाजाचे कार्य मोलाचे वाटले. 
वेदोक्ताचा अधिकार फक्त ब्राह्मणांना आहे, शूद्रांना नाही, ही ब्रह्मवृंदाची भूमिका 
होती. शूद्रांना पुराणोक्त पध्दतीने धार्मिक विधी करण्याची मुभा आहे. शाहू महाराजांनी 
वेदोक्ताचा लढा अतिशय निकराने लढवला. आपली सत्ता, प्रतिष्ठा व बुद्धिमत्तत्यांनी 
पणाला लावली. वेदोक्ताचा आपला अधिकार त्यांनी सिद्ध केला. लोकमान्य टिळकांनी 
त्याला 'खूळ' म्हटले. त्यांनी केसरीत अग्रलेख लिहून ब्रह्मवृंदाचीच बाजू घेतली. 


शाहू महाराजांना फार मोठ्या मानहानीला तोंड द्यावे लागले होते. त्यांना खूप 
मनःस्ताप सोसावा लागला होता. वैदिक धर्माचा प्रचार-प्रसार करणाऱ्या आर्यसमाजाने 
वेदांचा व वेदोक्ताचा अधिकार शूद्रातिशूद्रांना देखील आहे अशी भूमिका घेतल्यामुळे 
शाहूमहाराजांच्या मनात त्यांच्याविषयी आदराची भावना निर्माण झाली होती. गुणकर्मावर 
आधारलेल्या वर्णव्यवस्थेचा पुरस्कार हा बुद्धीला पटणारा व तकाला धरून होता. 
राजषी शाहू महाराजांना क्षत्रियत्व बहाल करणारी ही भूमिका होती. त्यांचा आत्मगौरव 
वाढविणारी ती बाब होती. 


राजर्षी शाहू महाराज हे स्वामी दयानंद सरस्वतींच्या विचारांचे व आर्यसमाजाच्या 
भूमिकेचे समर्थन करू लागले. बैदिक धर्माविषयी त्यांच्या मनात आदर व आस्था 
निर्माण होणे अगदी स्वाभाविक होते. त्यानी १९१८ मध्ये कोल्हापुर शहरात आर्यसमाजाची 
स्थापना केली. आर्यसमाजी विद्वान पं. आत्माराम अमृतसरी यांच्या शुभहस्ते त्याची 
त्यांनी स्थापना केली. संस्थानात आर्य धर्म अर्थात वैदिक धर्म वाढवायचा संकल्प 
त्यांनी सोडला. १९२० साली शाहू महाराजांनी कोल्हापुरात वैदिक पाठशाळा देखील 
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सुरु केली. विचारपूर्वक घेतलेला हा निर्णय होता. राजाराम कॉलेजचे व्यवस्थापन त्यांनी 
आर्यसमाजाच्या हाती दिले. हिंदुस्थानची गुलामगिरी संपवायची असेल तर बनावटी 
ब्राहणधर्म झुगारून दिला पाहिजे आणि विकसित अशा आर्यधर्माचा स्वीकार केला 
पाहिजे असे त्यांना मनापासून वाटत होते. 


बडोदा संस्थानातही महाराज सयाजीराव गायकवाडांनी आर्यसमाजी विचाराला 
प्रोत्साहन दिले. त्यांनाही ब्राह्मणी धर्माचा उपसर्ग होत होता. तिथेही वेदोक्त- पुराणोक्त 
वाद अधून मधून डोके वर काढीत होता. दलितोध्दाराचे कार्य आर्यसमाज प्रेरणेतून 
हाती घेण्यात आले होते. बडोदा संस्थानातही आर्यसमाजी विद्वान पं. आत्मारामजी 
यांनी आर्यसमाजाच्या विचाराचा प्रचार-प्रसार केला. ते बडोदा संस्थानच्या शासकीय 
सेवेत होते. सयाजीरावांनी बडोदा संस्थानात शूद्रतिशुदांच्या मुलामुर्लीसाठी शेकडो शाळा 
सुरु केल्या होत्या. आर्य कन्या महाविद्यालयाची स्थापना देखील केली होती. राजर्षी शाहू 
महाराज व महाराजा गायकवाड हे समाज सुधारणेच्या आकाशातले सूर्य व चंद्र होते. 


ब्राह्मणी धर्म दलितोद्धाराचा विरोध करीत होता. ब्राह्मणेतरांना संस्कृत भाषा 
शिकण्याचा अधिकार नव्हता. शूद्रातिशूद्रांना तर तो नव्हताच नव्हता. बडोदा 
संस्थानातील आर्य कन्या महाविद्यालयात व कोल्हापूर संस्थानातील वैदिक पाठशाळेत 
दलितांना शिक्षणाची संधी मिळाली आणि संस्कृत शिकण्याचा अधिकार देखील 
मिळाला. दलितोद्धार हे आर्यसमाजाचे 'मिशन' होते: दलित असल्यामुळे डॉ. बाबासाहेब 
आंबेडकरांचे बडोद्यात फार हाल झाले होते. आर्यसमाजाने त्यांना बडोद्यात आश्रय 
दिला होता या गोष्टीचा आवर्जून उल्लेख केला पाहिजे. 


१९१८ मध्ये नवसारी (गुजरात) येथे भरलेल्या आर्यधर्मपरिषदेच्या अधिवेशनाच्या 
अध्यक्षपदावरुन राजर्षी शाहू महाराजांनी जे विचार व्यक्त केले ते आजही मननीय 
आहेत. त्यांनी आपल्या भाषणात मूर्िपूजेचे खंडन केले, जातिभेदावर कठोर प्रहार 
केले, अस्पृश्यतानिर्मूलनाची आवश्यकता प्रतिपादिली आणि भाकडकथा सांगणाऱ्या 
पुराणांवर खरपूस टीका केली. महर्षी दयानंद सरस्वतींनी जी ज्ञानज्योत या देशात 
पाजळली होती ती सतत तेवत ठेवली पाहिजे, हे त्यांनी आवर्जून सांगितले. पुण्यातील 
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ब्राह्मणांनी स्वामीजींची विचारपरिलुप्त भाषणे ऐकली व त्यांची माथी भडकली, याचाही 
शाहू महाराजांनी आपल्या या भाषणात उल्लेख केला. वेदाच्या मजबूत अशा पायावर 
स्थापलेल्या आर्यसमाजाच्या कार्याचे त्यांनी मनापासून समर्थन केले. त्याला शक्‍ती 
देण्याची गरज आहेहेही त्यांनी आवर्जून सांगितले. आणि आर्यसमाजाचे कार्य दक्षिणेतील 
प्रांतांमध्ये जोमाने व्हायचे असेल तर रोटी-बेटी व्यवहार वाढवून जातिभेद मोडला 
पाहिजे यावरही त्यांनी जोर दिला. जातीजातीत विवाहसंबंध वाढवून जातिभेदाची तीव्रता 
कमी केली पाहिजे हे त्यांनी स्पष्ट शब्दात सांगितले. 


अशाच प्रकारचे अखिल भारतीय आर्यधर्म परिषदेचे एक तीन-दिवसीय अधिवेशन 
१९२० मध्ये भावनगर (गुजरात) येथे भरले होते. या अधिवेशनात राजषी शाहू महाराजांनी 
विचारपरिलुप्त असे भाषण केले होते. त्यात त्यानी वैदिक धर्माचे महत्व व श्रेष्ठत्व 
श्रोत्यांसमोरविशद केले होते. त्यात त्यांनी श्रोत्यांना वैदिक धर्माचे अनुसरण करण्याचे 
आवाहन केले होते. आर्यसमाजाच्या कार्याचे कौतुकही त्यांनी मुक्तकंठाने केले होते. 
तेम्हणाले, "जरी 'सत्यशोधक समाजा'दी समाजांनी काहीशी सुधारणा केली आहे, 
तथापि हया संस्थांनी विशेष अधिक काही होऊ शकणार नाही. कारण त्या 'शठं प्रति 
श्याठयम्‌' या तत्वावर चालत आहेत. परंतु देशाला जागृत करणारी रामबाण मात्रा 
वेदिक धर्मच आहे. कारण हिंदुस्थानच्या अंतःकरणात वेदाभिमान वसत आहे व 
आर्यसमाज वेदानुकूल राहण्यातच आपला धर्म समजत आहे. आर्यसमाजाचा धर्म 
जगावर उपकार करण्याचा आहे." 


याच भाषणात राजर्षी शाहू महाराजांनी श्रोत्यांना पुढे सांगितले, "सज्जनांनो ! 
वैदिक धर्माचे महत्व अन्य मतंपेक्षा अधिक आहे हे समजूनच मी या धर्माचा स्वीकार 
केला आहे." 


राजर्षी शाहू महाराजांनी वैदिक धर्माचे वर्णन 'रामबाण मात्रा' असे केले आणि 
त्याचे महत्व ओळखून त्याचा स्वीकार केला. विद्याप्रसाराच्या कार्याला आर्यसमाजाने 
अनन्यसाधारण महत्व दिले होते. शाहू छत्रपतींनी प्राथमिक शिक्षणाच्या 
सार्वत्रिकीकरणासाठीप्रयत्नांची पराकाष्ठा केली. कोल्हापूर संस्थानातल्या महत्वाच्या 
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ठिकाणी त्यांनी गुरुकुलांची स्थापना करण्याचा संकल्प सोडला होता. वेदप्रतिपादित 
गुणकर्मानुसार प्रत्यक्ष कृतीने वर्णव्यवस्था पाळावी व जातिभेद नामशेष करावा ही 
त्यांची मनीषा होती. त्यांनी आंतरजातीय विवाहाला कायद्याने मान्यता दिली. आपल्या 
कुटुंबातच त्यानी एक आंतरजातीय विवाह घडवून आणला. आंतरजातीय विवाह 
आर्यसमाजाच्या निहित कार्यक्रमाचे अविभाज्य अंग होते. इतर सुधारणावादी संस्थांनी 
अथवा समाजांनी जातिभेदाला विरोध केला, पण जातिभेद मोडण्यासाठी आंतरजातीय 
विवाहाचा पुरस्कार केला नाही व तसा कार्यक्रम हाती घेतला नाही. त्यांनी आंतरजातीय 
विवाह घडवून आणले नाहीत. 


शाहू महाराजांचे कार्य क्रांतिकारकच होते. त्यांनी पुनर्विवाहाचा, अस्पृश्यता 
निर्मूलनाचा, कुलकणी वतने रद्द करण्याचा वगैरे असे अनेक कायदे केले. १९२१ 
साली वैदिक क्षात्रगुरु पीठाची त्यांनी स्थापना केली. त्यामागे आर्यसमाजाचीच प्रेरणा 
होती. ते समग्र क्रांतीचे उद्गाते होते. 


छत्रपती शाहूमहाराज हे सत्यशोधक होते की आर्यसमाजी होते, यावर खूप खल 
झाला. त्यांनी कोल्हापूर संस्थानात सत्यशोधक समाजाची चळवळ पुनरुज्जीवित केली 
यात शंका नाही. म. फुल्यांच्या क्रांतिकारी विचाराचे महत्व लक्षात घेऊन त्यांनी 
सत्यशोधक चळवळीला पाठिंबा दिला. त्यामुळे ती चळवळ फोफावली. पण दुर्दैवाने 
तिचे पर्यवसान ब्राह्मण-ब्राह्मणेतर वादात झाले. आर्यसमाजी चळवळीचे पर्यवसन मात्र 
जातिसंघर्षात झाले नाही, ही वस्तुस्थिती आहे. 


सत्यशोधक समाजाला वर्णव्यवस्थाच मान्य नव्हती. त्याची भूमिका वेदविरोधी 
होती. त्याने कुठलाही धर्मग्रंथ प्रमाण मानला नाही. राजषी शाहू महाराजांनी वेदांचा 
पुरस्कार केला. आर्यसमाजाचे कार्य त्यांना महत्वाचे वाटले. स्वामी दयानंद सरस्वतीचे 
विचार त्यांना जवळचे वाटले. आर्यसमाजाने त्याच्या क्षत्रियत्वाचा आदर केला. 
क्षात्रगुरुपीठाची स्थापना त्यांनी आर्यसमाजाच्या प्रेरणेतूनच केली असावी, असे मला 
वाटते. सामाजिकस्वातंत्र्याच्या लढाईत शाहूमहाराजांनी सत्यशोधकसमाज व आर्यसमाज 
या दोन्हीचाही चांगल्या प्रकारे उपयोग करून घेतला यात शंका नाही. 
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॥१५॥ 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या विचारांचा प्रभाव मराठवाड्यावर देखील खोलवर 
पडला. आर्यसमाजाचे मराठवाडयातील कार्य मोठया प्रमाणात फलदायी ठरले. 
मराठवाड्यातच काय, पण हैद्राबाद राज्यातच आर्यसमाजाचा विस्तार मोठ्या प्रमाणात 
झाला. त्याचे कारण म्हणजे निजामाची जुलूमशाही. हैद्राबाद संस्थान हे निजामी 
राजवटीखाली जवळपास सव्वादोनशे वर्षे होते. नवाब मीर उस्मान अलीखान हा नववा 
व शेवटचा निजाम. त्याच्याच काळात हैद्राबाद रियासतीतील हिंदू प्रजेवर अनन्वित 
छळ झाले. 


हैद्राबाद राज्यात ८५% हिंदू, १०% मुस्लिम आणि ५% पारशी, ख्रिश्‍चन व 
अन्यधर्मीय प्रजा होती. सत्ताधारी मुस्लिम असल्यामुळे हैद्राबाद रियासतीतील मुसलमान 
शिरजोर बनले होते. त्यांचा छळवाद हिंदूंना सहन करणे भाग होते. हिंदूंना जबरदस्तीने 
मुसलमान बनविण्याचे प्रकारही होत होते. हिंदूंचे धार्मिक स्वातंत्र्य त्यांनी हिरावले होते. 
मोठ्या अधिकाराच्या जागा हिंदूंना मिळत नव्हत्या. सरंजामशाहीचे अभद्र व निकृष्ट 
स्वरूप हैद्राबाद रियासतीला प्राप्त झाले होते. निजामशाहीचा शेवटचा टप्पा तर नाइ 
ीवादाला लाजवणारा होता. रझाकारी चळवळ ही हिंदूच्या मुळावर आली होती. जाळपोळ, 
लुटालूट, खून, बलात्काराच्या घटना सर्रासपणे होऊ लागल्या होत्या. मुस्कटदाबी तर 
पदोपदी होत होती. विचार व अभिव्यक्ती स्वातंत्र्याचा पूर्ण अभाव होता. 


हैद्राबाद संस्थानातल्या शिक्षणाचे माध्यम उदू होते. राज्यकारभार, कोर्टकचेऱ्यांचे 
कामकाज उदूतून होत होते. प्राथमिक शिक्षण देखील उर्दूतून दिले जात होते. फक्त 
दुसऱ्या इयत्तेपयंत मातृभाषेतून शिकवले जात होते. शेतीशिवाय दुसरा कोणताही व्यवसाय 
संस्थानात उपलब्ध नव्हता. साक्षरतेचे प्रमाण सहा-सात टक्केच असावे. हैद्राबाद रियासत 
ही मध्ययुगीन काळात रेंगाळत होती. देशातील इतर संस्थाने आधुनिक युगात प्रवेश 
करीत असताना हैद्राबाद संस्थान मात्र दिवाभिताप्रमाणे अंधारातच राहू इच्छित होते. 
ते आपली मध्ययुगीन अर्थात मोगलाई मानसिकता बदलायला तयार नव्हते. 


१९४७ मध्ये भारत स्वतंत्र्य झाला. संस्थाने भारतीय संघराज्यात विलीन झाली: 
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पण हैद्राबाद संस्थान भारतीय संघराज्यात विलीन होऊ इच्छित नव्हते. निजाम स्वतंत्र 
राहू इच्छित होता. इस्लामिक राज्य म्हणून ते स्वतंत्र राहू इच्छित होते. आणि म्हणून 
निजामाच्या छळवादाला सुरुवात झाली. लाल किल्ल्यावर तिरंगा फडकला. चारमिनारवर 
मात्र असफियाच फडकत राहील, हे स्वप्न निजाम पहात होता. हैद्राबाद संस्थानातली 
प्रजा अगतिक बनली. अनेक कुटुंबांनी हैद्राबाद संस्थान सोडले. 


निजामाच्या व रझाकारांच्या जुलमाचा प्रतिकार करण्यासाठी आर्य सत्याग्रही 
सरसावले. सुमारे बारा हजार सत्याग्रही हैद्राबाद संस्थानात आले. ते स्वामी दयानंदांचे 
कडवे चेले व सैनिक होते. आर्यसमाजाच्या चळवळीने हैद्राबाद संस्थानात जोर पकडला. 
उत्तर भारतातून आर्यसमाजी सत्याग्रहीचे जत्थेच्या जत्ये हैद्राबाद संस्थानात येऊ लागले. 
स्वामी दयानंद सरस्वतींनी आर्यसमाजाला आक्रमक अशा राष्ट्रवादाचे बाळकडूपाजले 
होते. राष्ट्रवादातून त्याच्या देशभक्तीचा आविष्कार होत होता. हैद्राबाद मुक्तिलढा हा 
त्याचा विद्रोही विस्फोट होता. 


मराठवाडयामध्ये शहरी आणि ग्रामीण भागांमध्ये आर्यसमाजाची ठिकठिकाणी 
स्थापना होऊ लागली. आर्यसमाजाने मुक्तिआंदोलनाचा वन्ही पेटवला. हैद्राबादच्या 
मुक्तिलढयात आर्यसमाजाचे फार मोठे योगदान आहे. तो केवळ मुक्तिलढा नव्हता. 
त्याला समाज प्रबोधनाची अर्थात नवजागरणाची जोड होती. त्याने हैद्राबाद संस्थानात 
धर्म व समाज सुधारणेला चालना दिली. दलितोध्दार, जातिभेदनिर्मूलन, राष्ट्रभाषा 
हिंदीचा प्रचार व प्रसार, म्िपूजा खंडन, विधवा विवाहाचा पुरस्कार, वादाला मूठमाती, 
कर्मकांडाचा त्याग आदी गोष्टींना चालना मिळाली. हे कार्य मराठवाडयात विशेष 
जोमाने सुरु झाले. 

हैद्राबाद संस्थानात १९३८ मध्ये स्टेट कॉँग्रेसची स्थापना झाली. स्वामी रामानंद 
तीर्थ यांच्या नेतृत्वाखाली हैद्राबाद मुक्तिलढा लढवला जात होता- खरे तर हैद्राबाद 
मुक्तिलढा आर्यसमाजाने १९३० च्या आगेमागेच सुरुकेला होता. जबाबदार शासन- 
प्रशासनाची मागणी स्टेट काँग्रेसने केली. स्वामी रामानंद ीथाना म. गार्धीचे मार्गदर्शन 
मिळत होते. स्वामीजी त्यांचा वेळोवेळी सल्ला घेत होते. 
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हैद्राबाद मुक्तिलढा आर्यसमाजी सत्याग्रहीमुळे गतिमान होत गेला. आर्यसमाज 
हिंदूंच्या धार्मिक अधिकारांसाठी लढत होता. त्याला केवळ राजकीय स्वातंत्र्य अभिप्रेत 


नव्हते. हैद्राबाद संस्थानात मराठवाडयात महाराष्ट्र परिषद, तेलंगणात आंध्र परिषद 
आणि कर्नाटक विभागात कर्नाटक परिषद या तीन परिषदा सामाजिक व सांस्कृतिक 


स्वातंत्र्यासाठी धडपडत होत्या. मराठी, तेलुगू व कानडी या तीन भाषांच्या विकासासाठी 
त्या प्रयत्नशील होत्या. स्टेट काँग्रेसने आपले लक्ष राजकीय स्वातंत्र्यावर केंद्रित केले 
होते. धार्मिक, सांस्कृतिक, सामाजिक व राजकीय स्वातंत्र्यासाठी हा मुक्तिलढा होता. 


आर्यसमाजाने या लढयाला सवंकष असे स्वरुप पराप्त करुन दिले. आर्यसमाजी 
नेते काँग्रेसबरोबर होते. पं. विनायकराव विद्यालंकार, पं. नरेंद्रजी, पं. कृष्णदत्तजी, पं. 
गंगारामजी, शेषरावजी वाघमारे आणि जिल्ह्याजिल्हयातील आर्यसमाजी नेते व कार्यकते 
काँग्रेसबरोबर होते. हिंदू महासभा मात्र काँग्रेसबरोबर नव्हती. आर्यसमाजावर 
सांप्रदायिकतेचा जो आरोप केला जातो तो चुकीचा आहे. धर्माचा अधिकार हा प्रत्येक 
नागरिकाचा मूलभूत अधिकार आहे. बहुसंख्य हिंदूंबर ते केवळ हिंदू होते म्हणून 
अत्याचार होत होते. जबरदस्तीने त्याच्यावर मुस्लिम धर्म लादला जात होता. ज्यांच्यावर 
धमांतर लादले गेले त्यांना पुन्हा आपल्या धर्मात आणण्याची धाडसी कामगिरी 
आर्यसमाजाने केली. आत्मसंरक्षण हा प्रत्येक व्यक्तीचा तसेच समुदायाचा जन्मसिध्द 
अधिकार असतो. 


हैद्राबाद स्वतंत्र झाल्यानंतर देखील आर्यसमाजी नेते काँग्रेसबरोबरच राहिले. 
अनेकांनी काँग्रेस पक्षाच्या तिकीटावर हैद्राबाद विधान सभेच्या निवडणुका लढवल्या. 
काहीना मंत्रीमंडळात काम करण्याची संधी मिळाली. राष्ट्रवाद हेच आर्यसमाजाचे 
व्यवच्छेदक लक्षण राहिलेले आहे. 


हैद्राबाद स्वतंत्र झाल्यानंतर आर्यसमाजाने दलितोध्दाराचे आणि जातिभेद निर्मूलनाचे 
काम पुढे अधिक जोमाने चालूच ठेवले. शिक्षण प्रसाराच्या कार्यालाही त्याने हात घातला. 
राष्ट्रभाषा हिंदीच्या प्रचारप्रसाराचे कार्यही त्याच्या कार्यक्रमाचे अविभाज्य अंग बनले. 
हिंदी हे राष्ट्रभक्‍्तीचे प्रतीक होते व आहे. मराठवाडयातील अनेक आर्यसमाजी कुटुंबांनी 
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हिंदी भाषेचा अवलंब केला. त्यांच्या मुलांची ती मातृभाषा बनली. आर्यसमाजी शिक्षण 
संस्थांनी हिंदीला शिक्षणाचे माध्यम बनविले. हिंदी ही आर्यसमाजाची अस्मिता राहिलेली 
आहे. आर्यसमाजाची पत्रकारिता हिंदीत होती. शस्त्र म्हणून त्याने तिचा उपयोग केला. 
हैद्राबादच्या मुक्तिलढ्यात आर्यसमाजी पत्रकारितेने अतिशय मोलाचे कार्य केले. 


आर्य समाजाचे सगळ्यात वैशिष्ट्यपूर्ण काम जर कोणते असेल तर ते 
जातिभेदनिर्मूलनाचे आहे. स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी जन्माधिष्ठित वर्णव्यवस्था नाकारली 
होती. जातिव्यवस्था नष्ट केल्याशिवाय जातिभेद नष्ट हाणार नाही ही गोष्ट स्पष्ट 
आहे. जातिव्यवस्था ही सामाजिकव आर्थिकविषमतेची जननी होती, आहे. उच्चनीचतेचा 
स्त्रोत म्हणजे जातिभेद ! जात हेच हिंदू समाजाचे व्यवच्छेदक लक्षण राहिलेले आहे. 
जातीतच लग्न केल्यामुळे जातीला सातत्य मिळते. जातीत जन्म घेणे, जातीतच विवाह 
करणे, जातीतच आयुष्य काढणे आणि जातीतच मरणे, हे सर्व जातीला चिरंजीव 
करते. तुमची जात उच्च असेल तर तुम्हाला समाजात आपोआप प्रतिष्ठा मिळते. 
तुमची जात खालची असेल तर तुम्हाला समाजात प्रतिष्ठा मिळत नाही. तुमची सामाजिक 
प्रतिष्ठा तुमच्या गुणकर्मावर आणि लायकीवर अवलंबून नसते. ती तुमच्या जातीवर 
अवलंबून असते. जातिव्यवस्थेत गुण मिळतात ते जातीला, व्यक्तीला नव्हे. ते गुण 
ठरलेले आहेत. त्यात बदल नाही. जातिव्यवस्थेत जातीला गती नसल्यामुळे व्यक्तीची 
प्रगती होत नाही. 


अशी ही जात मोडायची असेल तर आंतरजातीय विवाह आवश्यक ठरतात. 
आणिम्हणून स्वामी दयानंद सरस्वतींनी स्थापन केलेल्या आर्यसमाजाने आंतरजातीय 
विवाहाची चळवळ उभी केली. आंतरजातीय विवाह घडवून आणले. मराठवाडयात 
अनेकांनी आंतरजातीय विवाह केले. आपल्या आईवडिलांचा रोष पत्करून अनेक 
तरुणांनी जातिबाह्य लग्ने केली. ब्राह्मण-ब्राह्मणेतरात आणि दलित-दलितेतरात विवाह 
झाले. अनेक दलित तरुण आर्यसमाजाचे प्रचारकबनले. जातिभेदाला सुरंग लावण्याचे 
काम आर्यसमाजाने केले. महर्षी दयानंदांचे तत्वज्ञान हिंदूसमाजाला संजीवक ठरले. 
आणिम्हणून सर्व जातीतील लोक, विशेषतः तरुण पिढी: आर्यसमाजाकडे आकर्षित 


झाली. खालच्या जातीतील लोकांना त्याचे कुतूहल वाटले. 
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हैद्राबाद येथील दक्षिण आर्य प्रतिनिधी सभेने धर्म व समाज सुधारणेचे कार्य, 
विशेषतः आंतरजातीय विवाहाचे कार्य संपूर्ण हैद्राबाद राज्यात, विशेषतः मराठवाडयात, 
फारजोमाने केले. भाई बन्सीलालजी, भाई शामलालजी, पं. विनायकराव विद्यालंकार, 
पं. नरेनदरजी, श्री शेषराव वाघमारे, श्री हरिश्चन्द्र गुरुजी, माणिकराव आर्य, पं. ऋभुदेवजी, 
पं. बीरभद्रजी, नरदेवजी स्नेही, प्रेमचंदजी, देवदत्त तुंगार, अंड. हरिश्चंद्र पाटील, 
अँड. धनंजय पाटील, नरसिंगरावजी मदनसुरे, शंकरराव सराफ, केशवरावजी, निवृत्तीराव 
होळीकर, दिगंबरराव होळीकर, डॉ. डी.आर. दास, केशवरावजी नेत्रगावकर, 
लक्ष्मणरावजी गोजे, डॉ. चंद्रकांतजी गर्जे, वसंतराव जगताप, किशनराव सौताडेकर, 
श्री रामस्वरूप लोखंडे, डॉ. सुग्रीव काळे, संग्रामसिंह चौहान, दिनकरराव मोरे, नारायणराव 
पवार अशा कितीतरी व्यक्तीच्या नावांचा जातिनिर्मूलनाच्या संदर्भात उल्लेख करता 
येईल. 

हैद्राबाद मुक्तिलढ्यात अनेक आर्यसमाजी व्यक्‍तींनी हौतात्म्य पत्करले. 'सरफरोशी 
की तमन्ना' त्यांच्या मनात होती. रक्‍त सांडल्याशिवाय स्वातंत्र्य मिळत नाही अशी 
त्यांची धारणा होती. डोक्याला कफन बांधूनच ते मुक्तिलढयात उतरले होते. ज्या 
तरुणाने निजामावर बाँब टाकला तो नारायणराव पवार आर्यसमाजाचा पाईक होता. 


आज ते हयात आहेत. 
आर्यसमाजाची चळवळ आता थंडावली आहे. 
|| १६|| 


स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या विचारांचा व आर्यसमाजाने केलेल्या कामाचा सर्वाधिक 
प्रभाव पंजाबवर पडलेला दिसतो. पंजाबमध्ये मोठ्या प्रमाणात आर्यसमाजाच्या शाखा 
निघाल्या. पंजाबची भूमी आर्यसमाजासाठी अनुकूल होती. देशाच्या या भागात हिंदू- 
मुस्लिम संघर्ष सतत होत होता. शीख धर्मगुरुंची ती कर्मभूमी होती. जातिभेद संपवण्याचा 
प्रयत्न गुरु नानकापासून तेथे सुरु झाला होता. समतेच्या विचाराने पंजाबच्या सुपीक 
भूमीत तेव्हापासून चांगलेच मूळ धरले होते. शिखांनी व हिंदूंनी मोगलांच्या आक्रमणांना 
शौर्याने तोंड दिले होते. राष्ट्रवादी विचारांना पंजाबची भूमी अनुकूल होती. मुस्लिम 
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आणि शीख हे एकेश्वरवादी धर्म आहेत. स्वामीजीचा मूर्तीपूजेला विरोध होता. त्यांच्या 
या विचाराला पंजाबमधल्या हिंदूंनी फारसा विरोध केला नाही. संतांच्या शिकवणुकीचा 
प्रभाव पंजाबवर होता. संतांची शिकवण सामाजिक एकात्मतेसाठी उपयुक्‍त होती. 'गुरुग्रंथ 
साहेबां'मध्ये संत नामदेव, संत कबीर आदी खालच्या जातीतील काही संतांची वचने 
समाविष्ट आहेत. संतांनी सतत समता व ममतेचा संदेश दिला. सांगायचा मुद्दा असा 
की, पंजाब ही स्वामी दयानंद सरस्वती व आर्यसमाजाच्या विचार व कार्यासाठी अनुकूल 
भूमी होती. स्वामी दयानंदांच्या प्रखर अशा राष्ट्रवादाला पंजाबने सर्वाधिक प्रतिसाद 
दिला. 


आर्यसमाजाला बंगाल आणि महाराष्ट्रासारख्या प्रांतांमध्ये खोलवर मूळ धरता 
आले नाही. बंगालमध्ये ब्रह्मसमाज कार्यरत होता. त्याने आपल्या कार्याला राष्ट्रवादाची 
फारशी जोड दिली नाही. प्रार्थना समाज ही ब्रह्मसमाजाची प्रतिकृती होती. तो मुंबईच्या 
परिसरात मध्यमवर्गीयांमध्ये कार्यरत होता. आर्यसमाजाची स्थापना मुंबईमध्येच झाली. 
पण त्याचा प्रभाव तिथे चिरकाल टिकला नाही. जिथे जिथे सनातन्यांचे गडकिल्ले होते 
तिथे तिथे आर्यसमाजाचा प्रभाव दीर्घकाळ टिकला नाही. महाराष्ट्राच्या खाली दक्षिणेत 
आर्यसमाज फारसा उतरला नाही. स्वामी दयानंद सरस्वती दक्षिणेत फारसे गेले नाहीत. 
आर्यसमाजाचा विस्तार पंजाबमध्ये जलद गतीने झाला. लाहोर हे तर आर्यसमाजाचे 
केंद्रच बनले होते. लाला लजपतराय यांच्यासारखे धुरंधर नेते आर्यसमाजाला लाभले. 


देशातला जोजो भाग अथवा जोजो प्रांत सनातन्यांचा बालेकिल्ला म्हणून ओळखला 
जात हेता त्या त्या भागात वा प्रांतात आर्यसमाजाचा प्रभाव वाढूशकला नाही. मूर्तिपूजेला 
विरोध ही बाब जनसामान्यांना सहजासहजी मान्य होणे कठीण होती. हरिद्वार आणि 
काशीमध्य सर्वप्रथम स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या विचारांचा प्रतिध्वनी उमटला. REA 
परिसरात आर्यसमाजाच्या कार्याला थोड्याबहुत प्रमाणात मूळ धरता आले. पण काशी 
व तिच्या परिसरात आर्यसमाजाचा प्रभाव वाढला नाही. स्वामीर्जीनी शास्त्रार्थात येथील 
सनातनी पंडितांना हरवले. मूर्तिपूजेचे त्यांनी खंडन केले. तथापि काशी हे आजही 
सनातन्यांचे शकितिकेंद्र व प्रभावक्षेत्र आहे. 
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मथुरा येथे स्वामी दयानंद सरसवतींनी स्वामी विरजानंदाच्या चरणी बसून अध्ययन 
केले. स्वामी विरजानंदांनी सत्यज्ञानाची उपासना येथेच केली. मथुरेच्या परिसरातही 
आर्यसमाजाचा फारसाप्रभाव पडला नाही. बंगालमध्ये महाकालीचा प्रभाव होता. महाकाली 
ही बंगालमधल्या हिंदूंची अस्मिता! रामकृष्ण परमहंस व स्वामी विवेकानंद यांच्या 
प्रेरणा ह्या महाकालीच्याच प्रेरणा होत्या. बंगालमधला राष्ट्रवाद महाकालीच्या प्रेरणेतून 
फुलला व फोफावला. 


राष्ट्रवादाच्या आविष्कारासाठी राष्ट्रवाद्यांनी हिंदू देवदेवतांचाच आधार घेतला. 
महाराष्ट्रात लोकमान्य टिळकांनी गणेशोत्सव सुरू केला. बंगालमध्ये महाकालीचा 
आघार घेण्यात आला. स्वामी दयानंद सरस्वतीचे यासंदर्भातले वैशिष्टय फार वेगळे 
आहे. राष्ट्रबादाच्या आविष्कारासाठी त्यांनी हिंदू देवदेवतांचा आधार घेतला नाही. 
त्यांचा राष्ट्रवाद बुध्दिप्रामाण्यावर आधारलेला होता. यासंदर्भात खोलात जाऊन अभ्यास 
करायला हवा. स्वातंत्र्य आंदोलन विसाव्या शतकाच्या आरंभी सुरु झाले असले तरी 
स्वामीजींनी स्वराज्याचा विचार त्याआधीच मांडला हाता. आर्यसमाजाने हिंदू देवदेवतांचा 
व मायथॉलॉजीचा आधार घेतला नाही. 


पंजाबमध्ये स्वामीजींच्या विचारांना व आर्यसमाजाच्या कार्याला खूप चांगला प्रतिसाद 
मिळाला. लाला लाजपत राय, स्वामी श्रध्दानंद, पं. लेखराम, गुरुदत्त विद्याथी, महात्मा 
हंसराज आदी महापुरुषांनी आर्यसमाजाला फार मोठेयोगदान दिले. स्वातंत्र्य आंदोलनात 
आर्यसमाज केवळ सक्रीयच नव्हता, तर तो अतिशय आक्रमक देखील होता. स्वामी 
दयानंद सरस्वतींनी शिक्षण प्रसारावर फार मोठा भर दिला होता. आर्यसमाजाने शिक्षण 
संस्थांचे जाळेच पंजाबमध्ये निर्माण केले. सत्रीशिक्षणावरही तेवढाच भर दिला. त्याने 
आपल्या शिक्षण संस्थांमध्ये स्त्री-शूद्रांना मुक्त प्रवेश दिला. 

आर्यसमाजाच्या शाखा पंजाबमध्ये जेवढया निघाल्या तेवढया इतर प्रांतांत निघाल्या 


नाहीत. शिक्षण संस्था आणि आर्यसमाजाच्या शाखा यांच्या माध्यमातून स्वामी दयानंद 
सरस्वतीचे विचार गावागावात पोचले. आर्यसमाजाचा प्रभाव आजही पंजाब-हरियाणामध्ये 


टिकून आहे. 
स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व ७४ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


स्वामीर्जीचा संचार राजस्थानमध्येही मोठया प्रमाणात झाला होता. तेथील राजे- 
रजवाड्यांशी त्यांचा संपर्क आला. अजमेर येथे त्यांचा मृत्यू झाला. राजस्थानशी त्यांचे 
भावनिक नाते जुळले होते. त्यांच्या मृत्यूनंतर त्याची वीण घड झाली. त्यांच्या विचारांचा 
राजस्थानवर निश्‍चितच प्रभाव पडला होता. आर्यसमाजाच्या कार्याचा प्रभाव आजही 
राजस्थानमध्ये जाणवतो. अजमेरची परोपकारिणी सभा आजही स्वामी दयानंद 
सरस्वतीच्या विचारांचा प्रचार ध्येयाने प्रेरित होऊन करीत आहे. 


हिंदी भाषिक प्रांतांमध्ये स्वामी दयानंद सरस्वती यांच्या विचारांचा अधिक प्रचार- 
प्रसार झाला, यात वाद नाही. स्वामीजींनी हिंदी भाषेचा लेखन-प्रवचनासाठी वापर केला. 
हिंदीचा त्यांनी गौरव वाढविला. राष्ट्रभाषा म्हणून हिंदीच्या प्रचार-प्रसाराचे व विकासाचे 
कार्य आर्यसमाजाने अतिशय जोमाने केले. हिंदी साहित्याच्या विकासात आर्यसमाजी 
लेखकांनी व पत्रकारांनी फार मोठी भरघातली. जिला आपण खडी बोली म्हणतो तिला 
लोकप्रिय करण्याचे काम आर्यसमाजी शिक्षणसंस्थांनी, लेखक व पत्रकारांनी केले. 
हिंदी भाषिक प्रांतांमध्ये आर्यसमाजाचे विचार खोलवर रुजले त्याचे हे एक प्रमुख व 
प्रभावी कारण आहे. 

सबंध आर्यावर्त अर्थात भारतवर्षही स्वामीजींची कर्मभूमी होती. ती त्यांची पुण्यभूमी 
देखील होती. स्वामीजींचा संचार दक्षिणेतील प्रांतांमध्ये झाला नाही. तो झाला असता 
तर त्यांचे विचार दक्षिणेतही पोहोचले असते. दक्षिणेत आर्यसमाजाने आपले कार्य 
वाढविले नाही. हिंदीशिवाय इतर भारतीय भाषांचा अवलंब त्याने केला नाही. आणि 
म्हणून त्याच्या कार्याला मर्यादा पडल्या. खरे तर हिंदूधमांच्या विकासात दक्षिणेचे फार 
मोठे योगदान आहे. आद्य शंकराचार्य ही दक्षिणेची देण आहे. रामानुजाचार्य आणि 
मध्वाचार्य हे देखील दक्षिणेतीलच. 


आर्यावर्त ही स्वामी्जीची स्वणभूमी होती. वैदिक संस्कृतीचा उगम आणि विकास 
विशेषतः आर्यावर्तातच झाला होता. त्या भागावर त्यांचे विशेष प्रेम होते. 'कृण्वंतो 
विश्व आर्यम्‌' हा जयघोष आर्यावर्तातच विशेषत्वाने घुमला. त्यांनी आर्य हा शब्द 
सत्यार्थ प्रकाश आणि इतर ग्रंथांमध्ये HS पुरुष' या अर्थाने वापरला आहे. पण आर्य 
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हा एक विशिष्ट मानववंश होता. आर्ययाशब्दाला वांशिक संदर्भ होते. पण स्वामीजींना 
वंशवाद (Racism) अभिप्रेत नव्हता. वैदिक अर्थात आर्य संस्कृती ही सर्वश्रेष्ठ 


संस्कृती होती, हे त्यांना सांगायचे होते. 


काही इतिहासकारांच्या मतानुसार आर्य संस्कृतीच्या आधी या भूभागात एक 
विकसित व वैभवशाली संस्कृती नांदत होती. त्यावर संशोधनाच्या माध्यमातून 
अलीकडच्या काळात प्रकाश पडला. ती नागर संस्कृती होती. नागरी जीवन हे अधिक 
विकसित व उन्नत असते. ते अधिक (sofisticated) असते. मोहोंजोदाडो व हरप्पा 
ही दोन शहरे उत्खननातून सापडली. ती पंजाबमधलीच शहरे होती. त्यांची रचना 
लक्षात घेता तेथे वैभवशाली संस्कृती नांदत असावी. त्या शहरातील लोक हे अनार्य 
होते. त्यांची समाज रचना कशी होती, हे कळण्यासाठी कुठला ग्रंथ वा लिखितुदरंत़रऐवज 
उपलब्ध नाही. हे उत्खनन अलीकडे म्हणजे विसाव्या शतकाच्या तिसऱ्या दशकात ई 

झाले आहे. 


स्वामीजींनी आर्यसमाजाची स्थापना मुंबईत १८७५ साली केली. राजकोट आणि 
अहमदाबाद येथेही आर्यसमाजाची स्थापना त्यांच्या उपस्थितीत झाली होती. दोन्हीही 
ठिकाणी त्यांची प्रवचने झाली. राजकोटमध्ये तर त्यांची दहा व्याख्याने झाली होती. 
स्वामीनारायण व वल्लभाचार्य पंथांचा गुजरातवर विशेष प्रभाव होता आणि आजही 
आहे. स्वामीजींचे जन्मस्थान टंकारा हे राजकोट जिल्हयातच आहे. पण स्वामीजींच्या 
विचारांमुळे पंजाबमध्ये जे मन्वन्तर घडले ते महाराष्ट्र आणि गुजरातमध्ये घडले नाही, 
ही वस्तुस्थिती आहे. 


तथापि स्वामीजींच्या सुधारणावादी विचारांचे स्वागत महाराष्ट्रातील समकालीन 
समाज सुधारकांनी केले होते. आर्यसमाजाची स्थापना मुंबईमध्ये झाली ती त्यामुळेच. 
त्यानिमित्ताने त्यांची व्याख्याने मुंबईमध्ये होणे स्वाभाविक होते. जगन्नाथ नाना शंकरशेठ, 
न्या. महादेव गोविंद रानडे, रामकृष्ण भांडारकर, सर नारायणराव चंदावरकर, महादेव 
मोरेश्वर कुंटे, न्या. काशीनाथ त्र्यंबक तेलंग, रावबहादूर गोपाळ हरि देशमुख 
(लोकहितवादी) इ. मंडळी स्वामीजींच्या संपर्कात आली होती. समाज सुधारणेसाठी ती 
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प्रयत्नशील होती. लोकहितवादीची 'शतपत्रे' सनातन्यांना घायाळ करीत होती. 
लोकहितवादी हे स्वतः ब्राह्मण होते. त्यांची सदसद्विवेकबुध्दी हिंदूधर्माची व समाजाची 
अधोगती पाहून त्यांना अस्वस्थ करीत होती. देश रसातळाला जात असल्याचे पाहून 
ते अतिशय अस्वस्थ झाले होते. ब्राह्मण्यावर त्यांनी कठोर टीका केली. स्वामी दयानंद 
सरस्वतींचे ते अनुयायी बनले होते. त्यांनी स्वामीजीशी पत्रव्यवहारही केला होता. ते 
१८७९ ते १८९२ पयंत मुंबई आर्यसमाजाचे अध्यक्ष होते. १८८० ते १८९२ पर्यंत 
परोपकारिणी सभेचे ते विश्वस्त व सचिवही होते. स्वामीजींचे जीवन चरित्रही त्यानी 
लिहिले होते. 


न्या. महादेव गोविंद रानडे हे प्रार्थना समाजाचे संस्थापक व मुख्य आधारस्तंभ 
होते. त्यांचा दृष्टिकोन व्यापक होता. समाज सुधारणेच्या कार्याला त्यांनी प्राधान्य दिले 
होते. ते द्रष्टे पुरुष होते. राजकीय व सामाजिक सुधारणा ह्या समांतरपणे हातात हात 
घालून चालल्या पाहिजेत असे त्यांना वाटत होते. स्वामी दयानंद सरस्वर्तीचे विचार व 
कार्य त्यांना महत्वाचे वाटले. 


महाराष्ट्रातील काही सुधारणावादी मंडळीनी स्वामीजींना पुण्यात व्याख्याने देण्यासाठी 
पाचारण केले होते. त्यांच्या निमंत्रणाचा त्यांनी स्वीकार केला होता. पुणे हा सनातन्यांचा 
गड होता. या गडावर त्यानी १५ व्याख्याने दिली. हया गडावर हल्ला करणे म्हणजे 
दिव्यच ! स्वामीजी काय बोलतात ह्याचे प्रचंड कुतूहल श्रोत्यांच्या मनात होते. त्यांच्या 
व्याख्यानाना अलोटगर्दी झाली. कुणाचाही मुलाहिजा न बाळगता स्वामीर्जीनी कर्मठंच्या 
माथ्यावर कठोर प्रहार केले. १८७५ सालात त्यांचे आगमन पुण्यात झाले होते. त्यांचे 
पुण्यात अडीच महिने वास्तव्य होते. पुण्यात त्यानी पुरोहितशाहीवर हल्लाबोल केला. 
पुण्यातील भिडे वाडयात त्यांची व्याख्याने झाली. मू्तिपूजेचे खंडन, जातिभेद निर्मूलन, 
विधवा विवाह समर्थन, बालविवाहाला विरोध, अस्पृश्यता हनन, दैववाद निर्दालन, 
स्त्री-शुद्रांना वेदाध्ययनाचा अधिकार इ. विषयांवर त्यांची पंधरा व्याख्याने झाली. प्रक्षिप्त 
मनुस्मृतीला प्रमाण मानणाऱ्या सनातन्यांचा त्यांनी खरपूस समाचार घेतला. त्या संदर्भात 
बोलताना ते म्हणाले, "आता मनूचे धर्मशास्त्र कोणत्या स्थितीत आहे याचा विचार 
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केला पाहिजे. जसे गवळी दुधात पाणी घालून ते वाढवितात व विकत घेणाऱ्यास 
फसवितात तशीच मनूच्या धर्मशास्त्राची अवस्था झाली आहे. त्यामुळे पुष्कळच दुष्ट 
(दोषपूर्ण) क्षेपक श्लोक आहेत, ते मुळात मनूचे नाहीत." शंकराचार्य, रामानुजाचार्य 
आणि एकूणच धर्माचायांनी प्रक्षेपित मनुस्मृतीच प्रमाण मानली होती. 


स्वामीजींच्या व्याख्यानांनी पुण्यात एकच खळबळ उडवून दिली. काहींनी ती 
डोळयांवर झापडे बांधून पण कान टवकारुन ऐकली. काहींनी तर ती सर्वागाचा कान 
करुन ऐकली. स्वामीजींच्या व्यक्तिमत्वाचा आणि विचारांचा पुण्यावर खूप प्रभाव 
पडला. त्यांच्या धीरगंभीर अमोघ अशा वक्तृत्वाने श्रोत्यांच्या मनाचा ठाव घेतला. तर 
काहीची झोप उडवली. He came, he saw and he conquered, या शब्दात 
त्याच्याविषयीची प्रतिक्रिया द्यावी लागेल. 


पुण्यातील सनातनी मंडळी स्वाभाविकपणे खूप अस्वस्थ झाली होती. स्वामीजींचे 
मुददेखोडण्यासाठी कुणीही विद्वान पुढे सरसावला नाही. त्यांच्याशी शास्त्रार्थ करण्याचे 
आव्हान एकाही पंडिताने दिले नाही. अश्वमेधाचा हा घोडा सनातन्यांच्या या बालेकिल्ल्यात 
कुणीही अडवू शकला नाही: 


सत्यशोधक समाजाचे प्रवर्तक जोतीराव फुले हेही स्वामीजींच्या व्याख्यानांना उपस्थित 
होते. काही मुद्यांवर त्यांचे स्वामीजींशी मतभेद निश्‍चितच असणार. त्यांचा सत्यशोधक 
समाज शूद्रातिशाद्रांच्या उत्थानासाठी स्थापन करण्यात आला होता. तो वर्णव्यवस्थेला 
मानीत नव्हता. कोणत्याही प्रमाणग्रंयाला त्याने मान्यता दिली नव्हती. पण तो मूर्तपूजेला 
मानीत नव्हता. तो बालविवाहाचा विरोधक व विधवा विवाहाचा समर्थक होता. तो 
एकेश्वरवादाचा पुरस्कर्ता होता. तो दैववादाच्या, अवतारवादाच्या, कर्मकांडाच्या विरुध्द 
होता. फलज्योतिष त्याला मान्य नव्हते. तो सर्व स्त्री-शूद्रांना शिक्षण मिळाले पाहिजे 
याच्यासाठी अतिशय आग्रही होता. मतभेदाचे मुद्दे फक्त वेदप्रामाण्य व वर्णव्यवस्था 
एवढेच होते. पण स्वामी्जीची वर्णव्यवस्था ही वस्तुतः गुणकर्मावर आधारलेली हाती. 
जन्मावर आधारलेली नव्हती. जन्मावर आधारलेली वर्णव्यवस्था स्वामीजींना मान्य 
नव्हती. त्यांनाही जातिभेद आणि पर्यायाने जातिव्यवस्था संपवायची होती. त्यांच्या 
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मनात स्त्री-शूद्रॉविषयी कळवळा होता. आणि म्हणून जोतिराव फुल्यांना स्वामीजींचे 
कार्य व विचार मोलाचे व महत्वाचे वाटले. मनुस्मृती ही प्रक्षिप्त आहे आणि तिचे 
प्रक्षिप्तीकरण स्वाथी ब्राह्मणांनीच केले आहे, हा त्यांचा मुद्दाही चितनीयच होता. 


जोतिराव फुले आणि त्यांचे सहकारी श्री भालेकर यांनी स्वामी दयानंद सरस्वती 
यांचे एक स्वतंत्र व्याख्यान भांबुडे (सध्याचे शिवाजी नगर) येथे आयोजित केले. पुणे 
परिसरातील दलित मंडळीनी देखील त्यांचे एक व्याख्यान मोमीनपुऱ्यात फुले यांच्या 
शाळेत आयोजित केले होते. म.फुले यांचे एक सहकारी श्री गंगाराम मस्केयाँनी छावणीमध्ये 
स्वामी दयानंद सरस्वती याची व्याख्याने आयोजित केली होती. स्वामीजींचा भर शिक्षणावर 
होता. सर्वच जातींना वेदांचा व ज्ञानाचा सारखाच अधिकार आहे, यावर स्वामीर्जीचा 
कटाक्ष होता. म. फुल्यांनी सर्वाधिक भर शूद्रातिशूद्र व स्त्रिया यांच्या शिक्षणावर दिला 
होता. शिक्षण हा महात्मा फुल्यांच्या अतिशय जिव्हाळयाचा विषय होता. आणि म्हणून 
त्यांनी स्त्रिया व शूद्रातिशुट्रांसाठी शाळा काढल्या होत्या. १८८२ साली स्त्रियांना व 
शूद्रातिशूद्रांना प्राथमिक शिक्षण मोफत व सक्तीने मिळाले पाहिजे यासाठी त्यांनी हंटर 
आयोगाला निवेदन दिले होते. 


स्वामीजींच्या मनात स्त्री-शूद्रॉंविषयी कळवळा आहे याचा प्रत्यय सवांनाच आला. 
ते चालते बोलते ज्ञानपीठ होते. पुण्यातील वास्तव्यात त्यानी 'इतिहास' या विषयावर 
सहा व्याख्याने दिली. 


महर्षी दयानंद सरस्वतीच्या व्याख्यानांची सांगता त्यांची शहरात हत्तीवर भव्य 
अशी मिरवणूक काढून झाली. पण विरोधकांच्या मनात तुंबलेला राग उफाळून वर 
आलाच: त्यांनी गर्दभानंदाची शोभायात्रा काढून VTA भंग' करण्याचा प्रयत्न केला. 
विरोधकांनी स्वामीजींच्या शोभायात्रेत घुसून चिखलफेकही केली. याची पूर्वकल्पना 
न्या. रानडे, म.फुले आणि त्यांच्या सहकाऱ्यांना होती. म: फुल्यांचे शे-दोनशे तरुण 
अनुयायी हातात लाठ्याकाठ्या घेऊन शोभायात्रेत सामील झाले होते. धोंडीबा लहुजी 
साळवे (लहुजी साळवे याचे पुत्र) हे म.फुले, न्या. रानडे आणि त्यांच्या इतर 
सहकाऱयांबरोबर शोभायात्रेत सहभागी झाले होते. 
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महर्षी दयानंद सरस्वतीचा संपर्क महाराष्ट्रातील काही महत्वाच्या व्यक्तींशी आला 
होता. साताऱ्यातही त्यांचे आगमन व व्याख्यान झाले होते. 


महाराष्ट्रातील अनेक महत्वाच्या व्यक्तींचा स्वामीजींशी या ना त्या कारणाने 
संबंध आला होता. त्यात त्यांचे समर्थकही होते आणि टीकाकारही. काही टीकाकार 
नंतर त्यांचे चाहते बनले. विष्णु परशुराम शास्त्री पंडित हे आधी त्यांचे टीकाकार होते. 
नंतर त्यांनी स्वामी दयानंद सरस्वतीचे समर्थन केले. महादेव मोरेश्वर कुंटे हे त्यांचे 
समर्थक होते. गणेश जनार्दन आगाशे हेही त्यांचे चाहते होते. न्या. महादेव गोविंद 
रानडे आणि गोपाळ हरि देशमुख (लोकहितवादी) यांच्या मनात स्वामीजीविषयी खूप 
आदर होता. विष्णुशास्त्री चिपळूणकर मात्र त्यांचे कडवे टीकाकार होते. 


पंडिता रमाबाई ह्या तेजःपुंज विदुषी होत्या. स्वामीजींनी त्यांच्या विद्वतेचे कोतुक 
केले होते. संस्कृत भाषेवर पंडिता रमाबाइंचे अप्रतिम प्रभुत्व होते. देवी शारदा या 
विदुषीवर प्रसन्न होती. संस्कृतमध्ये ती तासन्‌तास बोलू शकत होती. ती अलीकडच्या 
काळातली गार्गीच होती. तिची तुलना मैत्रेयीशी देखील करता येईल. स्वामी दयानंद 
सरस्वतींनी पंडिता रमाबाईंना मार्गदर्शन केले होते; पण त्यांनी स्वामीजींचा भ्रमनिरास 
केला. त्यांनी ख्रिश्‍चन धर्म स्वीकारला. 


EJ) 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीवर कुणीही संकुचिततेचा आरोप केला नाही. तो कुणालाही 
करता येणार नाही. त्यांनी इस्लाम धर्म, ख्रिश्‍चन धर्म, बौध्द धर्म, जैन धर्म आदी 
धमांवर प्रखर टीका केली. पण त्याहीपेक्षा अधिक कठोर टीका त्यांनी हिंदूधर्मावर 
केली. हिंदूधर्माचे समर्थन त्यांनी केले नाही. हिंदू धर्मातील निरनिराळया संप्रदायांचा 
त्यांनी खरपूस समाचार घेतला. चार्वाक मत, कबीर पंथ, शेवमत, वैष्णव मत, नानक 
पंथ, स्वामी नारायण पंथ, वल्लभाचार्य संप्रदाय, ब्रह्मसमाज, प्रार्थना समाज अशा सर्वच 
पंथोपपंथांची त्यानी कठोर चिरफाड केली. थिऑसॉफीकल सोसायटी व सत्यशोधक 
समाजाशी मात्र त्यांचे संबंध आत्मीयतेचे होते असे दिसते. पुणे येथील वास्तव्यात 
स्वामीजीचा संबंध म: फुले याच्याशी आला होता. सत्य हा एकमेव निकष त्यानी सर्वच 
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धर्म-संप्रदायांना लावला. निःपक्षपातीपणाने त्यांनी त्यांची समीक्षा केली. कोणत्याही 
धर्माविषयी मनात पूर्वग्रह बाळगून त्यानी टीका केली नाही. त्यांना हिंदू धर्मासहित 
सर्वच धर्मांमध्ये सुधारणा व्हावी असे वाटत होते. भारतीय समाजाच्या उत्थानासाठी सर्व 
धर्म-संप्रदायांमध्ये त्याना सुधारणा हवी होती. धर्माच्या बाबतीत हा आपला आणि तो 
तुपला असा भेद त्यांनी अजिबात केला नाही. जे सत्य आहे ते सांगायला मात्र ते 
कचरले नाहीत. त्यांनी भीडही दाखवली नाही आणि कोणाच्या दडपणालाही बळी 
पडले नाहीत. आणि म्हणून अनेक जीवधेण्या प्रसंगांना त्यांना तोंड द्यावे लागले. 
"सत्यमेव जयते' हेच त्याचे ब्रीद होते. 


हिंदू धर्मातील दोष त्यांनी परिणामांची पर्वा न करता दाखवले. तेना ख्रिश्चनांच्या 
विरोधात होते, ना मुसलमानांच्या. मुस्लिम समाजातही स्वामीजींना आदर आणि सन्मानाचे 
स्थान प्राप्त झाले होते. त्याचे चारित्र्य आणि सचोटी शंकातीत होती. सर सय्यद अहमद 
खाँ यांच्यासारख्या श्रेष्ठ मुस्लिम सुधारकाच्या मनात स्वामीजीविषयी आदर होता. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींनी ख्रिश्‍चन व मुस्लिम धर्मग्रंथांचा अभ्यास केला होता. 
'अभ्यासेविन प्रकरणें त्यांना मान्य नव्हते. हिंदू धर्मात तर त्यांना जास्त दोष आढळेर - 
त्यांना हिंदूंकडून अधिक अपमान सहन करावा लागला. हिंदूंनीच त्याना षड्यंत्रात 
अडकवण्याचा सतत प्रयत्न केला. एका ब्राह्मणानेच त्यांचा प्राण घेतला. 


१८७७ मध्ये दिल्ली येथे सर्वधर्म परिषदेच्या आयोजनामध्ये स्वामीर्जीनी पुढाकार 
घेतला होता. सर्व धर्म-संप्रदायांनी एकत्र येऊन धर्म व समाज सुधारणेसाठी समान 
कार्यक्रम हाती घ्यावा असे त्यांना वाटत होते. सत्य व सत्त्याचरण हेच त्यांनी महत्वाचे 
मानले. सर्व धमाँनी सत्याची कास धरावी, अंधश्रध्देचा त्याग करावा, बुध्दिप्रामाण्यवादाचा 
अंगीकार करावा, एकमेकांचा द्वेष करु नये आणि मानवाच्या उत्थानासाठीच सवांनी 
काम करावे अशा मुद्यांवर या परिषदेत चर्चा झाली. सर सय्यद अहमद खाँही या 
परिषदेत सहभागी झाले होते. केशवचंद्र सेन, लोकहितवादी, बाबू बिपीनचंद्र राय, 
मुन्शी कन्हैयालाल अलखधारी हे उपस्थित होते. पुढे १८९४ मध्ये शिकागो येथे जी 
सर्वधर्म परिषद झाली होती तिचीच जणू ही नांदी होती, असे म्हणायला हरकत नाही. 
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विश्वधर्माची संकल्पना स्वामीजींच्या मनात घोळत होती. 


मानवमात्राची उन्नती व्हावी हाच एकमेव उद्देश समोर ठेवून स्वामीजींनी आयुष्यभर 
काम केले. सत्याने त्याचे मन पूर्णपणे व्यापल्यामुळे पूर्वग्रहांना त्याच्या मनात जागाच 
नव्हती. वैदिक संस्कृतीचे ते प्रतीक होते. त्यांचे जीवन म्हणजे एक प्रकारचे धगधगते 
यज्ञकुंडच होते. स्वतःला जाळून घेणे, अवतीभवती सुगंध पसरविणे आणि सभोवतालच्या 
लोकांना ऊब व प्रकाश देणे यासाठीच अशी माणसे जगत असतात. जगाच्या कल्याणा 
अशा थोर विभूती जन्माला येतात. स्वामीजींनी आर्यसमाजाची स्थापना लोकसेवेच्या 
उदात्त हेतूने केली होती. "सब मनुष्यं के हितार्थ आर्यसमाज का होना आवश्यक है," 
अशा शब्दात त्यांनी आर्यसमाजाचे समर्थन केले होते. आर्यसमाजाचा एक नियम 
असा आहेः "संसार का उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश है | अर्थात शारीरिक, 
आत्मिक और सामाजिकउन्नती करना |" व्यक्ती आणि समाजाच्या सवागीण उन्नतीसाठी 
ते सतत धडपडले. 


आर्यसमाजाची स्थापना करुन स्वामीजी थांबले नाहीत. त्यांनी आपल्या मृत्यूपत्रात 
"परोपकारिणी सभेची' स्थापना करावी, अशी इच्छा व्यक्त केली होती. त्यानुसार १८८५ 
मध्ये अर्थात त्यांच्या मृत्यूनंतर दोन वर्षांनी 'परोपकारिणी सभा' स्थापन करण्यात आली. 
न्या. महादेव गोविंदरानडे आणि लोकहितवादी हे या सभेचे विश्वस्त होते. ही 'परोपकारिणी 
सभा' स्वामीजींच्या विचारांचे प्रचार-प्रसार कार्य आजही करीत आहे. 'परोपकारी' या 
नावाचे एक मासिकही ती चालवते. श्री.भीमसेन चाकूरकर यांचे सुपुत्र डॉ. धर्मवीर 
यांच्यासारखे निःस्पृह कार्यकते आजही ध्येयवादाने प्रेरित होऊन त्याठिकाणी अहोरात्र 
झटत आहेत. 


स्वामीजींनी आर्यसमाजाची स्थापना केली ती समाज सुधारणेसाठी. आर्यसमाज 
ही एक चळवळ आहे. ते एक आंदोलन आहे. आर्यसमाज हा कुठला संप्रदाय नाही, 
तो कुठला पंथ नाही, ते कुठले पीठ नाही. आर्यसमाजाच्या संदर्भात लोकांच्या मनात 
बराच संभ्रम आहे. स्वामीजी हे धर्मसंस्थापक नव्हते. आद्य शंकराचायांनी जसा आपला 
शिष्यवर्ग तयार केला तसा स्वामीजींनी केला नाही. आर्यसमाज म्हणजे कुठला मठ 
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नाही. स्वामीजी हे कुणी मठाधिपती नव्हते. ते कुठले पीठाधीश नव्हते. त्यांनी कुठली 
गादी चालविली नाही. त्यानी कुणाचे गुरुपद स्वीकारले नाही. त्यांना वैदिक धर्माचे 
पुनरुज्जीवन करायचे होते. आणि म्हणून त्यानी 'वेदांकडे चला' ही भारतीयांना हाक 
दिली. "मेरा कोई नवीन कल्पना वा मत-मतान्तर चलाने का लेशमात्र भी अभिप्राय 
नहीं है |" त्यांनी आपली भूमिका या शब्दात व्यक्त केली आहे. 'मुझे गुरु मत मानो' 
हे त्यांनी निक्षून सांगितले. 


आर्यसमाज ही संघटना लोकशाही पध्दतीने काम करीत आली आहे. आर्यसमाजाचा 
अध्यक्ष हा कुठल्याही जातीचा असु शकतो. शंकराचायांच्या पीठाचा वा मठाचा अधिपती 
हा ब्राह्मणच असला पाहिजे. ब्राह्मणेतर व्यक्ती शंकराचायांच्या गादीवर बसू शकत 
नाही. शंकराचायाँनी जातिव्यवस्था मजबूत केली आणि पर्यायाने हिंदूसमाजाचे विघटन 
झाले. याउलट महषी दयानंद सरस्वतींनी जातिव्यवस्थेचे हनन केले आणि पर्यायाने 
हिंदू समाजाचे संघटन केले. 


महर्षी दयानंद सरस्वतीविषयी अनेक थोर व्यक्तीना आदर वाटत होता. पाश्‍चिमात्य 
विचारवंतांनी आणि समाज सुधारकांनी देखील त्यांच्याविषयी गौरवोद्गार काढले आहेत. 
सर सय्यद अहमद खाँ हे मुस्लिमांचे कते सुधारक व प्रवक्ते होते. स्वामीजीविषयी 
त्याच्या मनात खूप आदर होता. त्यांच्या निर्भयतेबद्दल सर सय्यद अहमद खाँ यांच्या 
मनात कुतूहल होते. एक नेक व निर्भय इन्सान म्हणून ते त्याच्याकडे आदराने पाहत 
होते. 

योगी अरविंद घोष यांच्यासाठी स्वामी दयानंद सरस्वती हे प्रेरणास्त्रोत होते. 
गिरीशिखरांमध्ये सर्वात उंच शिखर म्हणजे महषी दयानंद सरस्वतीचे व्यक्तिमत्व ! 
त्यानी स्वामीजींविषयी लिहिले आहे, "Here was a soldier of Light, a 
warrior in God's world, sculptor of men and institutions, a 
bold and rugged victor of the difficulties which matter presents 
to spirit. And the whole sums itself up to me in powerful 
impression of spiritual practicality." सवामी दयानंद सरस्वती हे भारतीय 
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प्रबोधनाचे गौरीशंकर होते. 

रोमां रोला या फ्रेंच तत्वचिंतकाने स्वामीजीविषयी लिहिले आहेः "He was the 
hero of the Iliad or of the Gita with the athletic strength ofa 
Hercules, who thundered against all forms of thought other 
than his own, the only true one. He was so successful that in 
five years Northern India was completely changed." 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे तत्वचिंतक कर्मयोगी होते. भारतीय प्रबोधनाचे ते 
शाश्‍वत ऊर्जास्त्रोत होते. भारतीय राष्ट्रवादाचे ते जनक होते. राजकीय स्वातंत्र्य व 
सामाजिक गुलामगिरी एकत्रित नांदू शकत नाहीत, हे स्वामीजींच्या लक्षात आले होते. 
भारतीयांना राजकीय स्वातंत्र्यही मिळवून दिले पाहिजे आणि सामाजिक स्वातंत्र्यही. 
सामाजिक स्वातंत्र्यासाठी स्वामीर्जीना स्वकीयांच्या विरुध्द लढणे भाग होते. ते निकराने 
लढले.मार्टिन ल्युथरचे युरोपच्या इतिहासात जे स्थान आहे तेच स्थान महषी दयानंद 
सरस्वतींचे भारताच्या इतिहासात आहे. 390110 Bible' ही मार्टिन ल्युथरची हाक 
होती. 'Back to Vedas' ही महषी दयानंद सरस्वतीची हाक होती. ख्रिश्‍चन धर्म 
बायबलच्या शिकवणीपासून दूर गेला होता. पोपशाहीने लोकांची अडवणूक केली 
होती. भारतात हिंदू धर्म हा वेदांच्या शिकवणुकीपासून दूर गेला होता. पुरोहितशाहीने 
लोकांची नागवणूक केली होती. पोपशाहीच्या विरुध्द युरोपमध्ये मार्टिन ल्युथरने बंड 
पुकारले. आणि इथे पुरोहितशाहीच्या विरुध्द स्वामी दयानंद सरस्वतींनी आवाज उठवला. 
आणि म्हणून दयानंद सरस्वती हे भारताचे मार्टिन ल्युथर ठरले. 


ग्रीसवाल्डने स्वामी दयानंद सरस्वतीचे 'हिन्दू प्रोटेस्टंट' असे यथार्थ वर्णन केले 
आहे. स्वामीजींनी ब्राह्णवादाशी टक्कर दिली. एण्ड्यू जॅक्सन डेव्हीसने स्वामीजींचे 
काम पाहून म्हटले होते, "मला एक अग्नी दिसत आहे की जो सर्वत्र पसरत चालला 
आहे... पृथ्वीला शुध्द करणारा तो प्रेमाग्नी आहे." 


थिआसॉफोकल सोसायटीचे संस्थापक कर्नल अल्कॉट आणि मॅडम ब्लेव्हेटस्की 
ह स्वामीजींच्या विचार व कार्याकडे आकर्षित झाले होते. ते स्वतःला स्वामीजींचे शिष्य 
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मानीत होते. स्वामीजींशी त्यांनी अमेरिकेतून पत्रव्यवहारही केला होता. त्याना आध्यात्मात 
गोडी होती. त्यांना समाज सुधारणेच्या कार्यात रस होता. थिऑसॉफीकल सोसायटीचे 
काम स्वामीजींच्या कार्याला पूरक होते. पण नंतर अल्कॉटव ब्लेव्हेटस्की यांचा बेगडीपणा 
स्वामीजींच्या लक्षात आला. आणि म्हणून त्यांच्याशी स्थापित झालेले संबंध महर्षी 
दयानंद सरस्वतींनी तोडून टाकले. 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे निश्‍चितच निश्चयी पुरुष होते. छातीचा कोट करून 
त्यांनी अनेक वार आपल्या अंगावर झेलले होते. ते आपल्या नावाप्रमाणे दयानिधी 
होते. प्रज्ञा, करुणा व शील यांचे ते प्रतीक होते. ते मेणाहून मऊ व वज्राहून कठीण होते. 
ते अनासक्त, अपरिग्रही, निमोही व निर्भय होते. ते एक ज्ञाननिष्ठ व कर्मनिष्ठ योगी 
होते. ज्ञनक्षेत्रातले ते चक्रवर्ती होते. व्याकरण व व्युत्पत्तीशास्त्राच्या आधारावर त्यानी 
वेदांबर भाष्य केले. स्वार्थी विद्वानांनी अर्थाचा अनर्थच केला होता. स्वामीजींनी तो 
उघडकीस आणला. तो चुकीचा आहे, हे अभ्यासकांच्या निदर्शनास आणले. 


भारतीय समाजाच्या भवितव्याविषयी स्वामीजी अतिशय चिंतित होते. गुरु 
विरजानंदांना दिलेले अभिवचन त्यांनी कसोशीने पाळले. स्वामी विरजानंदांनी कोणती 
गुरुदक्षिणा आपल्या या शिष्याकडून मागितली होती ? ते म्हणाले होते, "देश का 
उपकार करो! सत्शास्त्रोका उध्दार करो | मत-मतान्तरों की अविद्या को मिटाओ 
और वैदिक धर्म फैलाओ |" 

गुरुची आज्ञा हेच स्वामी दयानंद सरस्वतीचे जीवनकार्य बनले. ते खऱ्या अर्थाने 
पुरुषार्थी बनले. त्यांचा आत्मविश्वास प्रचंड प्रमाणात वाढला. ते म्हणत, "माझ्या उजव्या 
हातात पुरुषार्थ आहे व डाव्या हातात यश आहे.” पुरुषार्थातून त्यांनी यश मिळवले. 
त्यांनी यशापेक्षापुरुषार्थाला अधिक महत्व दिले. खरे तर ते एकटे होते. त्यांच्या 
हयातीत त्यांना मदत करणारे किती साथीदार होते ? त्यांच्या खांद्याला खांदा लावून 
त्यांच्या कार्यात मदत करणारी एकही व्यक्ती त्यांच्या सान्निध्यात नव्हती. शास्त्रार्थ 
करतानाही ते एकटेच. अंगावर वार झेलतानाही ते एकटेच. त्यांच्याविषयी मनात 
आदर बाळुशारे अनेक असतील. पण त्यांच्या कामात त्यांना प्रत्यक्ष मदत करणारा 
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कुणी दिसत नाही. त्यांच्या बरोबर होता फक्त ईश्वर! 


मानवमात्रांना अंधारातून प्रकाशाकडे नेण्याचा स्वामीजींनी आयुष्यभर प्रयत्न केला. 
ईश्वरावर त्याची अगाध श्रध्दा होती. ते आपल्या ध्येयापासून कधीही विचलित झाले 
नाहीत. सॉक्रेटिसने सत्यासाठीच विष प्राशन केले होते. सॉक्रेटिस निर्धाराने म्हणाला 
होता, "I shall never alter my ways, not even if I have to die 
many Times." त्याने आपला मार्ग सोडला नाही. मृत्युदंड अटळ होता. सॉक्रेटीस 
म्हणाला, "The hour of departure has arrived and we go our ways 
- I to die, and you to live - which is better God only knows." 


सत्याची ही शिक्षा होती. स्वामीर्जीनाही ती भोगणे भाग होते. जोधपूर नरेश 
यशवन्तसिंहाची रखेली नन्ही जान स्वामीजींच्या मृत्यूला कारणीभूत ठरली. राजा हा 
सिंहासारखा असतो. सिंहाने कुत्रीशी संबंध ठेवता कामा नये. स्वामीजींचे हे शब्द नन्ही 
जानच्या कानावर पडले. ती जळफळली. तिने कट रचला. स्वामीजींचा स्वयंपाकी 
धोड मिश्र याने स्वामीजींना रात्री झोपण्यापूर्वी गरम दुधात विष घालून दिले. स्वामीजींना 
अजमेरला नेण्यात आले. मृत्यू अटळ होता. डोळे झाकण्यापूर्वी स्वामीजी उद्गारले, 
"हे दयामय ! हे सर्वशक्तीमान ईश्वर ! तेरी यही इच्छा है! तेरी इच्छा पूर्ण हो ! अहा ! 
तूने अच्छी लीला कौ|" 


मृत्यूसमयी स्वामीजींचे वय सुमारे अझुवन्न वर्षांचे होते. खरे तर त्यांच्या कार्याला 
प्रत्यक्ष सुरुवात झाली हरिद्वारच्या कुंभ मेळयापासून. 'पाखंड खंडिनी पताका' गंगेच्या 
काठावर रोवून त्यांनी सनातन्यांना ललकारले. आयुष्यभर जणू ती पताका आपल्या 
खांद्यावर त्यानी वागविली. त्यांना काम करण्यासाठी मिळालीच जेमतेम वीस वर्षे! पण 
त्यांनी कामाचा डोंगर उभा केला. शेकडो मैलांचा प्रवास केला. सबंध उत्तर भारत 
त्यांनी पायाखाली तुडवला. पूर्वेला बंगाल तर पश्चिमेला गुजरात. त्यांनी शेकडो व्याख्याने 
दिली. प्रवचने केली. अनेक शास्त्रार्थ केले. एकाही शास्तरार्थात ते हरले नाहीत. हिंदी 
आणि संस्कृत या दोन भाषांमध्ये तयांनी प्रचंड लेखन केले. लेखनाला त्यांनी उशीरा 
आरंभ केला. तरी पण दहा वषांच्या काळात त्यांनी १६००० पृष्ठे लिहिली. सौरऊर्जेचे 
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जणू ते अक्षय स्त्रोत होते. 


महर्षी दयानंद सरस्वती हे युगपुरुष होते यात शंका नाही. त्यांना मी अवतारी पुरुष 
मानणार नाही. कारण अवतार ही कल्पना त्यांनाही मान्य नव्हती आणि मलाही मान्य 
नाही. ते ‘Superman’ मात्र निश्‍चितच होते. ते अलौकिक पुरुष होते. महामानव 
होते. अशी माणसे इतिहासाला नवीन वळण देतात. अशा व्यक्तीजवळ प्रचंड बुद्धिमत्ता, 
प्रचंड इच्छाशक्ती आणि भविष्याचा वेध घेणारी दूरदृष्टी असते. जगाच्या कल्याणासाठी 
ते विषदेखील पचवतात. स्वामी दयानंद सरस्वतीच्या जीवनात वीरत्व, धीरत्व व संतत्व 
यांचा सुरेख संगम झाला होता. 


कर्णवास येथे कर्णसिंह नावाच्या एका व्यक्तीने त्यांच्यावर तलवारीने वार करण्याचा 
प्रयत्न केला. त्याला अटक झाली असती; पण स्वामीजींनी ती होऊ'देली नाही. ते 
म्हणाले, "मैं संसार में कैद करवाने नहीं आया, किन्तु कैद से छुडवाने आया हूँ |" 
स्वामीजी मनस्वी सहनशील व क्षमाशील होते. महापुरुषांचे जीवन अंधारातल्या 
अग्नीस्तंभासारखे असते. अंधारातील जगाला प्रकाश देण्याचे ते काम करतात. 


पण स्वामीजी विद्रोही देखील होते. सनातन्यांच्या विरुद्ध त्यांनी प्रचंड विद्रोह 
पुकारला. मूर्तिभंजकाचेच काम त्यांनी केले: पण त्यांच्या विद्रोहाला तत्वचितनाची डूब 
होती. समाजाला ते मानवतेचे अधिष्ठान देऊ इच्छित होते. त्याला ते असत्याकडून 
सत्याकडे नेऊ इच्छित होते. त्यासाठी त्यांनी आयुष्यभर प्रयत्न केला. सत्य हाच त्यांच्या 
आचार-विचार-प्रचाराचा केंद्रबिंदूहोता. सत्यार्थ प्रकाश हा ग्रंथ लिहिण्यामागची त्यांची 
हीच भूमिका होती. 'सत्य-असत्याशी, मन केले ग्वाही | मानियले नाही, बहुमता | या 
संत तुकारामांच्या उक्तीप्रमाणे स्वामीजी जगले. बहुमत न मानणारा माणूस विरोध 
पत्करुन जगत असतो. तो प्रवाहपतीत नसतो. प्रवाहाच्या विरुध्द तो पोहतो. असे 
जीवनच सत्याची ग्वाही देते, हे वेगळे सांगण्याची आवश्यकता नाही: स्वामी दयानंद 
सरस्वतीची महानता लक्षात घेऊन राष्ट्रीय काँग्रेसचे संस्थापक ह्यूम म्हणाले होते, 
"स्वामी दयानंदाचे व्यक्तिमत्व इतके महान आहे की मी त्यांच्या पायाचीही बरोबरी 
करू शकत नाही." 
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॥१८॥ 


महषी दयानंद स्वामीजींची जीवनयात्रा संपून आता सव्वाशे वर्षांचा 
कालावधी लोटलेला आहे. त्यांच्या अनुयायांनी अजमेर येथे गतवर्षी त्यांची सव्वाशेवी 
पुण्यतिथी मोठयाप्रमाणात साजरी केली. 'ऋषि बलिदान दिवस' म्हणून त्यांची पुण्यतिथी 
दरवर्षी साजरी केली जाते. या दिवशी स्वामीजींच्या विषयीची कृतज्ञता व्यक्त केली 
जाते. 
गेल्या सव्वाशे वर्षांच्या प्रदीध काळात देशात व जगात किती तरी घटना व घडामोडी 
घडल्या. स्वामीजींच्या मृत्यूनंतर दोन वर्षांनी राष्ट्रीय काँग्रेसची स्थापना झाली. आणि 
सतरा वर्षांनी एकोणीसावे शतक संपले. १९०५ मध्ये बंगालची फाळणी झाली. देशाच्या 
फाळणीचा जणू तो संकेत होता. त्यामागे ' फोडा व झोडा' ही इंग्रजांची कूटनीती होती. 
बंगालच्या फाळणीमुळे देश खडबडून जागा झाला. राष्ट्रीय काँग्रेसच्या कामाला गती 
प्राप्त झाली. स्वातंत्र्य आंदोलन सुरु झाले. संपूर्ण स्वातंत्र्याची मागणी करण्यासाठी 
विसाव्या शतकाची तीन दशके जावी लागली. परकीयांचे राज्य किती जरी चांगले 
असले तरी ते स्वराज्याची बरोबरी करू शकत नाही, अशी स्वामी दयानंद सरस्वतींची 
धारणा होती. स्वातंत्र्याचा लढा हा 'स्व-राज्या'साठीच होता. त्या लढयात स्वामीजींचा 
आर्यसमाज मागे नव्हता. लाला लाजपत राय, स्वामी श्रध्दानंद, गुरुदत्त विद्यार्थी आदी 
नेत्यांनी हौतात्म्य पत्करले. 


लोकमान्य टिळकांच्या नंतर स्वातंत्र्य आंदोलनाला म. गांधीचे नेतृत्व लाभले. 
त्याला सवंकषता प्राप्त झाली. ते व्यापक बनले. गांधीजींनी दलितोध्दार, राष्ट्रभाषा 
हिंदी, श्रमाधिष्ठित बुनियादी शिक्षण, स्वदेशी इ. गोष्टीना हात घातला. संपूर्ण स्वातंत्र्याची 
मागणी पुढे आली. १९४२ मध्ये 'छोडो भारत'चा नारा देशात निनादला. १९४७ मध्ये 
देशाला स्वातंत्रय मिळाले; पण दुर्दैवाने देशाचे दोन तुकडे झाले. १९५० साली राज्यघटना 
तयार झाली. देशात लोकशाहीची प्रतिष्ठापना झाली. नागरिकांना सार्वत्रिक मतदानाचा 
हक्‍क प्राप्त झाला. इतर देशातल्या लोकशाह्या कोलमडल्या. पण भारतीय लोकशाही 
स्थिरपणे उभी राहिली. 
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विसाव्या शतकात दोन महायुध्दे झाली. प्रदीर्घ असे शीतयुध्दही झाले. वसाहतवाद 
संपला. जगातील सगळे देश स्वतंत्र झाले. विज्ञानाने आकाशात गरुडझेप घेतली. 
देशात विकासाचे पर्व सुरु झाले. स्वराज्याचे सुराज्य व्हावे यासाठीचे प्रयत्न अद्याप 
फुलद्रूप ठरलेले नाहीत. 


स्वामीजी अनेक गोष्टींसाठी अत्यन्त आग्रही होते. त्यापैकी आज बऱ्याच गोष्टी 
साध्य झालेल्या आहेत. देशाला स्वराज्य मिळाले. स्त्रीपुरुषांना शिक्षणाची समान संधी 
मिळाली. भारतीय जनमानसात हिंदीला राष्ट्रभाषेचा दर्जा प्राप्त झाला. संवैधानिकदृष्टया 
अजून तिला राष्ट्रभाषेचा दर्जा मिळवायचा आहे. अस्पृश्यतेचे जवळपास निर्मूलन 
झाले. राज्यघटनेने सर्वांना समान अधिकार दिलेले आहेत. जातीपातींची बंधने सैल 
झालेली आहेत. विद्याबंदी, व्यवसायबंदी, प्रवासबंदी, रोटीबंदी इ. बंदी उठलेल्या आहेत. 
बेटीबंदी मात्र कायम आहे. जातिव्यवस्था टिकून आहे. 


स्वामीजींनी मूर्तिपूजेचे मूर्तिभंजकाच्या अभिनिवेशाने खंडन केले होते. अंधश्रध्देवर 
त्यानी त्वेषाने कुठाराघात केले होते. दैववाद, अवतारवाद, फलज्योतिष इ. गोष्टी 
त्याना मान्य नव्हत्या. पूजापाठ, श्राध्द व कर्मकांड त्यांना मान्य नव्हते. तीर्थयात्रा व 
तीर्थस्नान करून पाप धुतले जात नाही हे त्यांनी कंठरवाने सांगितले होते. 


स्वामीजींना कर्मवाद मान्य होता. रुढी-परंपरांमध्ये फसलेल्या समाजाला ते वर 
काढू इच्छित होते. त्यासाठी त्यांनी आयुष्यभर प्रयत्न केले. ते बुद्धिप्रामाण्यवादी होते. 
वैज्ञानिक दृष्टिकोन निर्माण व्हावा म्हणून ते सतत प्रयत्नशील होते. आपल्या देशात 
शिक्षण प्रसार मोठ्या प्रमाणात झाला आहे. 'गाव तिथे शाळा हे सूत्र समोर ठेवून 
गावोगावी शाळा उघडण्यात आल्या. आज देशात विद्यापीठांची संख्या चारशेच्या घरात 
आहे. ज्ञान-विज्ञान तंत्रज्ञानाला महत्व पराप्त झाले आहे. पण वैज्ञानिक दृष्टिकोन मात्र 
फारसा रुजला नाही. अंधश्रद्धेतून समाज आजही पूर्णपणे मुक्त झालेला नाही. 


अंधश्रध्देलाच श्रध्दा मानणारे लोक मोठ्या प्रमाणात या देशात आहेत. 
अज्ञानातून आजही आपला समाज मुक्त झालेला नाही. मनाच्या दुबळेपणातूनही अंधश्रद्धा 
वाढत जाते. संकटे अंगावर कोसळली की माणसे रुढी-परंपराकडे वळतात. स्वामीजींनी 
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आयुष्यभर मूर्तिपुजेचा विरोध केला. वेदात तिला कसलेच स्थान नाही हे सतत सांगितले. 
त्या विषयावर शास्त्रार्थ केला व भल्या भल्या पंडितांना त्यांनी त्यात हरवले. तथापि 
बहुसंख्य लोकांच्या लक्षात मूर्तिपूजेचे वैयर्थ आले नाही. उलट मंदिरांची संख्या दिवसेदिवस 
वाढत चालली आहे. अनेक मंदिरे बुवाबाजीचे HY TAC आहेत. भक्तांनी मंदिरातील 
देवीदेवतांनाही शाकाहारी व मांसाहारी बनविले. अनेक मंदिरांमध्ये पशूबळींची प्रथा 
आहे. देवदासींसारखी माणुसकीला काळिमा फासणारी प्रथा देवाच्या नावावरच सुरु 
झाली आणि त्याच्या मंदिरात तिचे संगोपन झाले. आजही ती कर्नाटकात चालू आहे. 
देवाच्या नावावर अनैतिक कृत्यांना मान्यता देण्यात आली. हजारो महिलांचे लैंगिक 
शोषण देवदेवतांच्या नावावर मंदिरात होते. याला काय म्हणावे ? स्वामीजींनी मंदिरांना 
व मूतिपूजेला विरोध केला. आपल्या पोटावर पाय येणार म्हणून पुरोहितांनी त्यांचा 
विरोध केला. 


कर्मकांड व अंधश्रद्धेलाच धर्म मानणारे लोक आपल्या अवतीभोवती आजही 
सापडतात. पाप कितीही करा, ते धुण्याची सोय हिंदू धर्माने करून ठेवली आहे. देवधर्म, 
तीर्थयात्रा, सत्यनारायणाची पूजा या गोष्टींमुळे पाप धुतले जाते, अशी आजही बहुसंख्य 
लोकांची धारणा आहे. हा समज जनमानसात इतका खोलवर रुतून बसला आहेकी तो 
निघता निघत नाही व हटता हटत नाही. भ्रष्टाचार करायला ज्यांना संधी मिळते ते 
स्वतःला नशीबवान समजतात. पूर्वजन्मीचे पुण्य समजतात. विसावे शतक हे विः 
ज्ञानाचे शतक होते आणि एकविसावे शतक हे तंत्रज्ञानाचे शतक आहे. उलट अंधश्रद्धा 
वाढविण्याचे तंत्र विज्ञानाने लोकांच्या हातात दिले आहे असे म्हणणे भाग आहे. 


अवतारवादावर लोकांची अपूर्व श्रध्दा आहे. अवतारवादात व्यक्तिमहात्म्याची 
बीजे आहेत. वास्तविक मूर्तिपूजेमागे अवतारवादाचीच कल्पना आहे. भारतीय समाज 
हा व्यक्तिपूजक आहे. भारतीय मानसिकता व्यक्तिपूजेला पोषक अशीच आहे, हे 
लक्षात घेतले पाहिजे: या देशात व्यक्तिस्तोम प्रचंड प्रमाणात वाढले आहे. प्रसारमाध्यमांनी 
त्यात अनेक पटींनी वाढ केली आहे. या देशातले लुंगेसुंगे नेतेही स्वतःचे पुतळे 'याचि 
देही याचि डोळा' पाहू इच्छितात. संस्थांना, वस्त्यांना, रस्त्यांना, चौकांना, उद्यानांना, 


सार्वजनिक इमारतींना आपली नावे ते देतात. स्वतःच्या न केलेल्या कामाचे स्मरणिका 
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व ग्रंथ काढून अमाप कौतुक करवून घेतात. बुबाबाजीला त्यांनी खतपाणी घातले. 
अंधश्रध्दा त्यांनी वाढविली. 


महर्षी दयानंद सरस्वर्तीचा अशा गोष्टींना विरोध होता. त्यांनी स्वतःचा फोटो 
देखील आर्यसमाज मंदिरामध्ये लावू दिला नाही. आर्य समाजाचे त्यांनी पद देखील 
स्वीकारले नाही. 'आर्यसमाज में हमारा फोटो न रखा जाय' ही त्यानी आपल्या सहकाऱ्यांना 
ताकीद दिली होती. प्रसिध्दीपासून ते शेकडो मैल दूर राहिले. टंकारा या त्यांच्या जन्मगावी 
त्याच्या वडीलोपार्जित घरात त्यांचे स्मारक उभे केले आहे. तिथे त्यांचा पुतळा नाही. 
अजमेर येथे त्यांचा मृत्यू झाला. त्यांची तिथे समाधी देखील नाही. ते गुरुपदाच्या मागे 
अजिबात लागले नाहीत. आर्यसमाजाला त्यांनी पंथ वा संप्रदायाचे स्वरुप येऊ दिले 


नाही. 


स्वामीजींना हवे होते सवंकष समाज परिवर्तन ! गुणकर्मावर आधारलेल्या 
वर्णव्यवस्थेचे त्यांनी समर्थन केले. पण जन्माधिष्ठित वर्णव्यवस्थेला त्यांनी सतत विरोध 
केला. आजच्या अभद्र जातिव्यवस्थेला त्यांचा विरोध होता. ती त्यांना मोडायची होती. 
जातिभेद हिंदुधर्माचे व्यवच्छेदक लक्षण बनले. देशाच्या विघटनाला व अवनतीला 
जातिव्यवस्था कारणीभूत ठरली आहे, असे त्यांचे स्पष्ट मत होते. 


जातिव्यवस्था ही जन्माधिष्ठित वर्णव्यवस्थेचे अमंगळ, विकृत व विस्तृत असे 
रूप आहे असा युक्तिवाद केला जातो. जन्माधिष्ठित वर्णातून जाती निर्माण झाल्या, 
असेही काही विद्वानांचे मत आहे. कारण जाती देखील जन्मावरच आधारलेल्या आहेत. 
एक मात्र खरे की, तिच्या निर्मितीचे कोडे अद्याप सुटलेले नाही. चार वणांचे विभाजन 
चार-साडेचार हजार जाती-उपजातींमध्ये कसे झाले, याचे रहस्य अद्याप उलगडलेले 
नाही. 

जन्माचे अधिष्ठान प्राप्त झाल्यानंतर ब्राह्मण सोडून बाकीचे तीन वर्ण हजारो 
जाती-उपजातींमध्ये विभागले गेले. निरनिराळी नावे त्यांनी धारण केली. गुणकर्मावर 
आधारलेल्या ब्राह्मण वर्णाला जी प्रतिष्ठा, जे श्रेष्ठत्व व स्थान समाजात प्राप्त होते ते 
जन्मावर आधारलेल्या ब्राह्मण जातीकडे तसेच अबाधित राहिले. ब्राह्मण वर्ण म्हणून 
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आणि नंतर जात म्हणून एकच आहे. नामाभिधानही एकच. ब्राह्मणांमध्ये शाखा-उपशाखा 
आहेत. महाराष्ट्रात देशस्थ व कोकणस्थ असा भेद आहे. यासंदर्भातली चर्चा मागे 


आलेली आहेच. 
॥१९॥ 


हे जे काही घडले त्यामागे वर्णसंघर्ष निश्चित असणार यात वाद नाही. धर्मग्रंथात 
काय लिहिले आहे याच्यापेक्षा इतिहासात काय घडले हे महत्वाचे ठरते. ब्राह्मणांच्या 
वर्चस्वाविरुध्द जी प्रतिक्रिया निर्माण झाली तिच्यातून बौध्द व जैनमत पुढे आले. बुद्धाचा 
मार्ग बहुसंख्य लोकांनी स्वीकारला. तो सरळ होता. सोपा होता. कर्मकांडाला त्याने 
थारा दिला नाही. गुणकर्माने ब्राह्मणत्व प्राप्त केलेल्यांचा बुद्धाने विरोध केला नाही. तसे 
असते तर धम्मपदामध्ये ब्राह्मणावरचे प्रकरण आलेच नसते. ब्राह्मणत्व म्हणजे काय 
आणि कुणाला ब्राह्मण म्हणावे यावर धम्मपदाच्या शेवटच्या प्रकारणात चाळीस श्लोक 
आहेत. जन्माच्या आधारावर 'आम्ही ब्राह्मण आहोत' हा दावा बुद्धाने मान्य केला 
नाही. गुणकर्मावर आधारलेले ब्राह्मणत्व त्यांनी मान्य केले. कर्मकांडावर त्यांनी आघात 
केले. नैतिक मूल्यांच्या आचरणाला त्यांनी प्राधान्य दिले. 


शूद्र पूर्वी क्षत्रिय होते हे अनेक विद्वानांचे मत आहे. क्षात्रतेज अंगी असल्याशिवाय 
क्षत्रियत्व सिध्द होत नाही. तद्वत ब्रह्मतेज अंगी असल्याशिवाय ब्राह्मणत्व कसे सिद्ध 
होणार? क्षात्रतेज लोपले आणि ब्रह्मतेज अभंग राहिले असे कशाच्या आधारावर 
म्हणायचे ? ब्राह्मण आई-बापाच्या पोटी जन्म घेणे एवढाच निकष ब्राह्मण होण्यासाठी 
पुरेसा आहे का? आणि तो निकष तरी असू शकतो का? 


परशुरामाने एकवीस वेळा पृथ्वी निःक्षत्रिय केली. याचा अर्थ पृथ्वीतलावरील 
(केवळ आर्यावर्तातीलच नव्हे) क्षत्रियांचा त्याने निःपात केला. परशुराम आजही ब्राह्मणांचा 
आदर्श आहे. ब्राह्मण महासंघाच्या अधिवेशनांमध्ये त्याचा फोटो ठेवला जातो. या 
पुराणकथेमागची मानसिकता कोणती ? या पुराणकथेला इतिहास मानणारी मानसिकता 
कोणती? स्वामी दयानंद सरस्व्तीना पुराणातील भाकड कथा मान्य नव्हत्या. पुराणे 
त्या काळातील ललित साहित्य होते, असे म्हणता येईल फार तर. त्यात काल्पिक कथा 
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होत्या. त्या लोकांना वास्तवापासून दूर नेणाऱ्या होत्या. भागवत पुराणाला हिंदूंनी फार 
महत्व दिले. त्यावरही स्वामीजींचा विश्वास नव्हता. भागवत पुराणाला ते आर्षग्रंथ 
मानयला तयार नव्हते. 


अभ्यासकांचे असे मत आहे को पुष्यमित्र शुंग (इ.स.पू. १८५) या ब्राह्मण राजाच्या 
काळात जातिव्यवस्था निर्माण झाली. डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांनी हे मान्य केले 
आहे. त्याच्या काळात मनुस्मृती प्रक्षिप्त करण्यात आली. जन्माधिष्ठित चातुर्वर्ण्याचे 
दृढीकरण त्याच्याच काळात झाले. धर्मग्रंथ निर्माण करणारेही ब्राह्मणच आणित्याचे 
प्रक्षिप्तीकरण करणारेही ब्राह्मणच. दुसऱ्या वणांना तो अधिकारही नव्हता आणि त्यांच्यात 
ती क्षमताही नव्हती. पुष्यमित्र शुंगाच्या काळात मनुस्मृती भार्गव नावाच्या ब्राह्मणाने 
मनुस्मृतीमध्ये प्रक्षेप घातले. त्याने मनु हे नाव धारण केले होते. असे चौदा मनू इतिहासात 
प्रसिध्द आहेत. मनुस्मृतीतील उपलब्ध श्लोकांची एकूण संख्या २६८५ आहे. त्यातील 
१२१४ श्लोक मौलिक आहेत; आणि बाकीचे १४७१ श्लोक प्रक्षिप्त आहेत, असे 
मनुस्मृतीचे गाढे अभ्यासक व संशोधक डॉ. GGA यांचे मत आहे. त्यांनी काही 
महत्वाचे निकष लावून याचा छडा लावलेला आहे. मनुस्मृतीच्या प्रक्षप्तीकरणामुळे 
ब्राह्मणांचे प्रस्थ व वर्चस्व शतकानुशतके वाढतच राहिले. महषी दयानंद सरस्वर्तीनी 
हया प्रक्षिप्तीकरणावर व त्यामागच्या स्वाथी हेतूंबर नेमकेपणाने बोट ठेवले आहे. 
जातिव्यवस्था अशाप्रकारे मजबूत झाली. तिची पाळेमुळे चोहोबाजूंनी खोलवर गेली. 
वखृक्षाला मुळेही असतात आणि त्याच्या फांद्यांना परंब्याही फुटतात व त्याजमीनीपर्यंत 
लोंबकळतात. जातिव्यवस्थेचे अगदी तसेच झाले आहे: जातीतच विवाह करणे हेतिचे 
व्यवच्छेदक लक्षण आहे. आणि म्हणून स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी आणि त्यांच्या 
आर्यसमाजाने आंतरजातीय विवाहांवर भर दिला. 


खरे तर आर्यसमाजाने यापुढे जातिअंताचा लढा प्रखरपणे लढवला पाहिजे. 
जातिव्यवस्था ही आता स्वायत्त व्यवस्था झाली आहे. तिची स्वायत्तता अनिबंध स्वरुपाची 
झाली आहे. खरेतर स्त्रीच्या माध्यमातून तिचे सातत्य टिकून आहे. मुलांना जन्म देते 
स्त्रीच. जातीतल्याच स्त्रीबरोबर लग्न केल्यामुळेच मुलांना आईवडिलांची जात मिळते. 
जातिबाह्य लग्नासाठी महिला तयार झाल्या तर जातिव्यवस्था सहज कोसळू शकते. 
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जातिनिर्मूलनाच्या कार्यात स्त्रियांचा फार मोठा वाटा असणार आहे. उद्याच्या सामाजिक 
क्रांतीचे नायकत्व महिलांकडे येणार आहे. सर्व जाती समानतेच्या अर्थात एकाच पातळीवर 
येऊ शकत नाहीत. खरेतर असमानता अर्थात उच्च-नीचता हे जातींचे व्यवच्छेदक 
लक्षण आहे. समतेचे तत्व अंगीकारून ते आत्मसात केल्याशिवाय जाती मोडणार 
नाहीत; आणि त्या मोडल्याशिवाय उच्च-नीचतेची मानसिकता संपणार नाही. जातीसाठी 
माती खावी असे म्हणणारे अनेक लोक समाजात आहेत. मांजराला कसेही फेका ते 
पायावरच उभे राहते. जातीचेही अगदी तसेच आहे. जातिनिर्मूलनाचा प्रश्र राष्ट्रहिताशी 
निगडित आहे, हे आपण लक्षात ठेवायला हवे. 


गुणकर्माधिष्ठित वर्णव्यवस्था ही निसर्गनिर्मित असेल तर तिचे समर्थन सातत्याने 
करण्याची आवश्यकता नाही. तिच्याविषयी सतत लिहिण्या-बोलण्याची काय 
आवश्यकता आहे? तिच्याविषयी सतत भावविवश (Obsession) होऊन बोलण्याचे 
कारण नाही, असे मला प्रामाणिकपणे वाटते. आर्यसमाजाने धर्म व समाज सुधारणेचे 
कार्य यापुढेही अगदी निर्धाराने चालू ठेवले पाहिजे. 


वेद हे अपौरुषेय आहेत अशी स्वामीजींची श्रध्दा होती. कांही विद्वानांच्या मते हा 
विवादास्पद मुद्दा आहे. वेदाचा आशय काय आहे, हा खरा महत्वाचा मुद्दा आहे. वेदात 
कुठले विचार आहेत, हे महत्वाचे आहे. मानवमात्राच्या कल्याणाचे विचार त्यात आहेत 
किंवा नाही हे महत्वाचे आहे. वेद म्हणजे भेद असे म्हणणारे लोकही या देशात आहेत. 
वेद म्हणजे विवेक अशी धारणा असणारे लोकही आपल्या समाजात आहेत. नीरःक्षीर 
न्यायाने याचा विचार केला पाहिजे. 'मनुर्भवः' (माणूस बन) ही वेदाचीच आज्ञा आहे. 
'आनो भद्राः ऋतवो यन्तु विश्वतः (सर्व बाजूंनी उदात्त विचार येऊ देत) ही देखील 
वेदातीलच प्रार्थना आहे. 


पूर्वी ब्राह्मणांनी वेद लपवून ठेवले होते. त्यांनी स्त्री-शूद्रांना वेदाचा स्पर्श देखील 
होऊ दिला नाही. स्त्री-शूद्रांना शिक्षणच त्यांनी नाकारले होते. ब्राह्मणेतरांना संस्कृत 
भाषा ते शिकू देत नव्हते. वेदांविषयी प्रतिकूल मत होण्याचे हेच कारण असावे. त्यात 
एखादा श्लोक प्रक्षेपित असेल तर तो दोष वेदांचा आहे असे म्हणता येणार नाही. 
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'वेदाचा तो अर्थ आम्हासीच ठावा' असे म्हणणाऱ्या संत तुकारामाला वेदाचे वर्म व मर्म 
नक्कीच कळलेले असणार. वेद नाठाळ असते तर त्यांच्याही माथ्यावर काठी मारायचे 
धाडस त्यांनी नक्कीच केले असते. 


तथापि सर्व काही वेदातच आहे असा दावा कसा करता येईल? जगातील सर्वच 
सत्ये वेदात आहेत आणि सर्वच ज्ञान-विज्ञान वेदात आहे असे कसे म्हणता येईल? 
असे काही प्रश्न या संदर्भात निर्माण झाले आहेत. 


स्वामी दयानंद सरस्वती व आर्यसमाज यांचे योगदान कोण नाकारेल? स्वामीजींनी 
आर्यसमाजाच्या रूपाने देशात धर्म व समाजसुधारणेची एक समर्थ चळवळ उभी केली. 
जातिव्यवस्था मोडण्यासाठी आर्यसमाजाने केलेले कार्य मोलाचे आहे. जात्यंतर्गत विवाह 
हेच जातीचे व्यवच्छेदक लक्षण आहे. खरेतर तीच जातीचा मूलाधार आहे. मुख्य मूळ 
तोडले की वृक्ष कोसळतो; म्हणून त्या मुळावरच घाव घालणे आवश्यक आहे. या 
मुद्यांवर देशभर चर्चा व्हायला हवी. आर्यसमाजाने ते काम हाती घेतले पाहिजे. 


हिंदू समाज जातमुक्त होण्यासाठी आंतरजातीय विवाह हाच रामबाण उपाय आहे. 
आंतरजातीय विवाह हे आर्यसमाजी चळवळीचे एक अविभाज्य अंग राहिलेले आहे. 
पंजाबमधल्या आर्यसमाजी कार्यकर्त्यांनी स्वातंत्र्यपूर्व काळात जातपात तोडक मंडळाची 
स्थापना त्या कामाला गती देण्यासाठीच केली होती. आज तर अशा मंडळांची नितांत 
गरज आहे. जातिनिर्मूलन हे राष्ट्रीय कार्य आहे असे मला प्रामाणिकपणे वाटते. 

डॉ. बाबासाहेब आंबेडकर हे जातिभेद संपवण्यासाठी आंतरजातीय विवाहाची 
अनिवार्यता सागत होते. हिंदूधर्म जातिमुक्त व्हावा अशी त्यांची इच्छा होती. हिंदुधर्माच्या 
ऐक्यासाठी आणि एकूणच त्याच्या भवितव्यासाठी ते आवश्यक आहे,असे त्यांचे 
प्रतिपादन आहे. त्यांचा दुसरा विवाह हा आंतरजातीय विवाहहोता. विवाहही वैयक्तिक 
बाब असली तरी समाजावर तिचे परिणाम होतच असतात. बाबासाहेबांच्या आंतरजातीय 
विवाहाचा सामाजिक आशय कुणी लक्षातच घेतला नाही. 


डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांची जातीच्या संदर्भातली भूमिका लक्षात घेऊनच 
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पंजाबमधल्या जातपात तोडक मंडळाने त्यांना १९३५ मध्ये आपल्या एका अधिवेशनाचे 
अध्यक्षपद भूषवण्यासाठी निमंत्रित केले होते. त्याकाळात बाबा साहेब अतिशय 
कडवेपणाने हिंदुधर्मावर हल्ले चढवीत होते. पण हिंदू समाज बदलायला तयार नव्हता. 
हिंदू धर्म सोडण्याची घोषणा त्यांनी १९३५ मध्ये येवला (जि. नाशिक) येथे केली होती. 
हिंदूधर्मात जन्माला आलो असलो, तरी हिंदू म्हणून मरणार नाही, अशी भीष्मप्रतिज्ञाच 
त्यांनी जाहीर केली होती. डॉ.बाबासाहेब आंबेडकरांचे विचार व त्यांची भूमिका माहित 
असूनही जातपात तोडक मंडळाने त्यांना अध्यक्षपद दिले होते. अध्यक्षीय भाषणातले 
काही मुद्देजातपात तोडक मंडळाला पटले नाहीत. भाषण फार मोठेझाले होते. भाषणातील 
काही मुद्दे जातपात मंडळाला खटकणारे होते. अशा परिस्थितीत अधिवेशन झालेच 
नाही. पण एकदा अध्यक्षपद दिल्यानंतर अधिवेशन रद्द करणे हे औचित्याला धरुन 
नव्हते. 
मतभेदाचे मुद्दे काही जरी असले तरी त्या भाषणाचा गाभा हा जातिव्यवस्था 
संपवण्याचा होता. बाबासाहेबांच्या भाषणाचा भर त्यावर होता. बाबासाहेबांनी धर्म 
सोडल्यानंतर देखील त्या प्रश्‍नाला तोंड देणे भागच होते. बाबासाहेबांनी धमांतर केले 
ते १९५६ मध्ये. हे अधिवेशन होणार होते १९३५ मध्ये. धर्म सोडल्यानंतरही मी या 
कामात तुम्हाला मदत करीन हे त्यांनी स्पष्ट शब्दात सांगितले होते. मध्यंतरीच्या 
एकवीस वर्षांच्या कालावधीमध्ये जातिनिर्मूलनाच्या कार्याला देशभर चळवळीचे स्वरूप 
प्राप्त करून देता आले असते. आर्यसमाज हा काही पंजाबपुरता मर्यादित नव्हता. 
अनेकप्रांतांमध्ये त्याचे कार्य पसरले होते. जातपात तोडक मंडळाचे हे अधिवेशन डॉ. 
बाबासाहेब आंबेडकरांच्या भाषणामुळे जातिनिर्मूलनाच्या प्रक्रियेतले उत्प्रेरक (Catalyst) 
ठरले असते. रासायनिक द्रव्य महत्वाचे असले तरी रासायनिक प्रक्रियेसाठी उत्रेरकाची 
(Catalytic agent) आवश्यकत्ता असते. 


डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांच्या त्या भाषणातला महत्वाचा व शेवटचा भाग 
खालीलप्रमाणे होता : 


"....जाती मोडण्याची जबाबदारी अखेर तुमचीच आहे. माझ्या मार्गाने शक्‍य 
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नसेल तर तुमच्या मार्गाने का होईना, जातिभेदाचे निर्मूलन करण्याचा प्रयत्न तुम्ही 
करायलाच हवा. या कार्यात मी तुमच्या सोबत असणार नाही, हे सांगताना मला दुःख 
होत आहे. कारण धर्मांतर करण्याचा मी निर्णय घेतला आहे. या माझ्या निर्णयाचे 
स्पष्टीकरण करण्याचे हे स्थळ नव्हे. परंतु तुमच्या चळवळीत लक्ष घालीन आणि 
तुम्हाला माझ्या मदतीची अपेक्षा वाटल्यास मी तुम्हाला अवश्य सहकार्य करीन. तुमचे 
कार्य एक राष्ट्रीय कार्य आहे. मूलतः जातिभेद ही हिंदूंची प्रथा आहे. परंतु हिंदूंनी 
देशातील सर्व वातावरणच घाण करुन टाकले आहे; आणि शीख, मुसलमान व 
ख्रिश्‍चन लोकांतही या प्रथेचा संसर्ग झालेला आहे. म्हणूनच या रोगाचा संसर्ग झालेल्या 
मुसलमान, शीख व ख्रिश्‍चन लोकांची मदत घेण्यासही तुम्ही पात्र आहात. दुसरे 
राष्ट्रीय कार्य म्हणजे स्वराज्याच्या कार्यापेक्षा तुमचे कार्य अधिककटीण आहे. स्वराज्याच्या 
युध्दात सर्व राष्ट्र तुमच्या पाठीशी घेऊन तुम्हाला लढत द्यावी लागते व तेही केवळ 
एकाकीपणे ! परंतु स्वराज्यापेक्षा हे कार्य अधिक महत्वाचे आहे. माझ्या मते, हिंदू 
समाज जातिविरहीत, एकसंध होऊन तो स्वसंरक्षणासाठी अधिक शक्तिशाली झाला 
तरच त्याला काही आशा आहे. नाहीतर कदाचित हिंदूंचे स्वराज्य म्हणजे गुलामगिरीच्या 
गर्तेत उतरण्याची एक पायरीच ठरेल ! तुमच्या यशासाठी मी सदिच्छा व्यक्‍त करतो. 
नमस्कार." (जातिभेद निर्मूलन, पृ.१०१) 


खरे तर आजही आपल्यासमोरचा खरा प्रश्‍न जातिभेद निर्मूलनाचाच आहे. 
डॉ.बाबासाहेब आंबेडकरांच्या या भाषणावर गांधीर्जीनी जे आक्षेप घेतले होते. त्यांच्याविषयी 
जातपात तोडक मंडळाचे एक प्रमुख पदाधिकारी श्री. संतराम यांनी जी प्रतिक्रिया 
व्यक्त केली होती, ती अतिशय महत्वाची होती. त्यांनी बाबासाहेबांच्या विचारांचे समर्थनच 
केले होते. त्या भाषणाची त्यांनी प्रशंसा केली होती. ते पथदर्शक भाषण होते. जातपात 
तोडक मंडळाने डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांचे भाषण होऊ दिले नाही, ही फार मोठी 
चूक झाली असे मला वाटते. ते झाले असते तर जातपात तोडक मंडळाच्या 
जातिनिर्मूलनाच्या कार्याला फार मोठेबळ मिळाले असते. त्यावर देशभर साधकबाधक 
चर्चाझाली असती. 


स्वामी दयानंद सरस्वर्तीनी हिंदूधर्म, हिंदू समाज या शब्दांचा प्रयोग कधी केला 
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नाही. खरे तर हिंदूंच्या कुठल्याच धर्मग्रंथात हिंदू हा शब्द सापडत नाही. सर्वच धर्मग्रंथात 
ब्राह्मणांचाच गौरव आहे. हिंदू धर्म अस्तित्वात कुठेच नाही. जो अस्तित्वात आहेतो 
"ब्राह्मण धर्म' आहे. ब्राह्मण धर्म सर्व हिंदूंचा कसा असूशकेल? स्वामीजींना अभिप्रेत 
असलेले हिंदुत्व हे अतिशय व्यापक आहे. ते सर्वसमावेशक आहे. राष्ट्रीय स्वयंसेवक 
संघाला अभिप्रेत असलेले हिंदुत्व हे स्वामीजींना अभिप्रेत असलेले हिंदुत्व नव्हे. 


जातिभेद निर्मूलन हा आता केवळ हिंदूंचाच एकटयाचा प्रश्‍न राहिलेला नाही. तो 
मुसलमानांचा, शिखांचा, ख्रिश्‍्चनांचा, जैनांचा व धमांतरित बौद्धांचाही प्रश्‍न आहे. 
धमांतरामुळे या देशातली जातिव्यवस्था संपली नाही ही वस्तुस्थिती आहे. शीख धर्माची 
स्थापना जातिभेद मोडण्यासाठी झाली. पण शिखातही दलित शिख आहेत. ख़िशचनांमध्येही 
दलित ख्रिश्‍चन आहेत. मुसलमानांमध्येही दलित मुसलमान आहेत. आणि इतर जातीही 
आहेत. आणि त्यांच्यात संघर्ष आहे. जातिव्यवस्था ही भारतात सर्वव्यापक बनली 
आहे. जातिव्यवस्था ही लोकशाही मूल्यांना छेद देणारी आहे. 


जन्मावर आधारलेली उच्च-नीचता महर्षी दयानंद सरस्वर्तीना मान्य नव्हती. 
गुण-कर्म हाच चातुर्वर्ण्याचा आधार असला पाहिजे असा त्यांचा आग्रह होता. पण 
अशी वर्णव्यवस्था कधीकाळी अस्तित्वात होती किंवा नाही याची शंकाच आहे. इतिहासात 
तिला आधार दिसत नाही. 


आर्य लोकमध्यआशियातून भारतात आले हे अनेक विद्वानांनी मान्य केले आहे. 
त्यांच्या मतानुसार ते आले उत्तरेत. स्थायिकझाले हिमालयाच्या पायथ्यापासून विंध्याचल 
पर्वतापयंत. म्हणून त्या भागाला आर्यावर्त हे नाव पडले. ते आले तेव्हा तेथे अनायाँची 
विकसित अशी संस्कृती नांदत होती. मोहेजोदाडो व हरप्पाच्या उत्खननाने हे सिध्द 
केले आहे. या दोन्ही संस्कृतींमध्ये संघर्ष निश्‍चितच झाला असेल. आर्य त्यात विजेते 
उरले. आयांनी ग्रंथ'निर्मिती केली यात त्यांची महानता आहे. FAS हा जगातला 
पहिला प्राचीन ग्रंथ आहे. 


प्राचीन वैदिक काळात गुण-कर्मावर आधारलेली वर्णव्यवस्था व संस्कृती नांदत 
असेलही. पण रामायण व महाभारतात गुणकर्मावर आधारलेल्या वणांचा आढळ होत 
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नाही. शंबुकाचा वध का झाला? एकलव्याचा अंगठा का कापला गेला? ते शूद्र होते 
एवढेच त्याचे कारण दिसते. गुण-कर्माचा निकष लावला तर शंबुक ब्राह्मण ठरतो व 
एकलव्य क्षत्रिय ठरतो. 


स्वामी दयानंद सरस्वतीची भूमिका आदर्शवादी आहे. पण प्रयत्न केल्याने आजचा 
आदर्श उद्याचे वास्तव ठरू शकतो. माणसांनी निर्माण केलेले प्रश्‍न माणसेच सोडवू 
शकतात. स्वामी दयानंद सरस्वतीचे स्वप्न साकार करण्याची जबाबदारी सर्वाधिक 
आर्यसमाजावर आहे. त्याने ती पार पाडली पाहिजे. स्वामीजींनी आर्यसमाजाची स्थापना 
फार मोठ्या अपेक्षा बाळगून केली होती. अनेक ठिकाणचे आर्यसमाज त्यांच्या हयातीत 
व त्यांच्या उपस्थितीत स्थापन झाले होते. 


आर्यसमाजाच्या कार्याचा विस्तार आजही मोठ्या प्रमाणात दिसतो. वैदिक धर्माला 
वैश्विक धर्म बनविण्याच्या इर्षेने आर्यसमाजाने देशात व विदेशात काम केले आहे. 
हिंदी भाषा ही राष्ट्रभाषा बनावी म्हणून त्याने यशस्वी प्रयत्न केले आहेत. खरे तर 
हिंदीला जागतिक भाषा म्हणून राष्ट्रसंघाने मान्यता द्यायला हवी. इंग्लिश, फ्रेंच, रशियन, 
चिनी या भाषांबरोबर राष्ट्रसंघाचा कारभार हिंदीत व्हायला हवा. त्यासाठी आज आर्य 
समाजाला पुढाकार घेता येईल. ती विश्वसंपर्क भाषा बनूशकते. आज अनेक देशांमध्ये 
भारतीय लोक स्थाईक झाले आहेत. 


आर्यसमाजाच्या शाखा आज अनेक देशांमध्ये काम करताहेत. मॉरिशस, कॅनडा, 
हॉलंड, स्कॉटलंड, अमेरिका, ऑस्ट्रेलिया, फ्रांस, इंग्लंड, न्यूझीलंड, दक्षिण आफ्रिका, 
त्रिनिदाद, गयाना, नेपाळ, सिंगापूर, म्याँमार, इराण, इराक, आयलंड, पाकिस्तान, 
केनिया, युगांडा आदी देशांमध्ये आर्यसमाजाचे प्रचारक आज काम करीत आहेत. 
जवळपास जगातील ९० देशांमध्ये आर्य समाजाच्या शाखा आहेत. भारतात 
आर्यसमाजाच्या जवळपास पाच हजार दोनशे शाखा कार्यरत आहेत. "जिथे आर्यसमाज 
आहे तिथे जीवन आहे, जागृती आहे," असे गांधीजीनी म्हटले होते, ते लक्षात ठेवायला 
हवे. आर्यसमाजापासून लोकांच्या फार मोठ्या अपेक्षा आहेत. 


आर्यसमाजाने देशभर शिक्षणाचे जाळे पसरले आहे. पंधराशे प्राथमिक शाळा, 
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बाराशे माध्यमिक विद्यालये, पाचशे महाविद्यालये, शंभर कन्या महाविद्यालये, पंचवीस 
कन्या गुरुकुले, चार विद्यापीठे आणि पाच उपदेशक विद्यालये देशात सर्व स्तरांवरचे 
शिक्षण देत आहेत. "शिक्षा देश और जाति का जीवन है," अशी स्वामीजींची धारणा 


होती: आजही तिला महत्व आहे. 
आर्यसमाजामागे स्वामी दयानंद सरस्वतीचे विचार आहेत व प्रेरणा आहे. 


IEG! 


बदल हा निसर्गाचाच नियम आहे. निसर्ग हा गतिशील असतो. तो अचल व 
स्थितिशील नसतो. गतीशिवाय प्रगती संभवत नाही. काळानुसार आपल्याला आपली 
कार्यप्रणाली बदलावी लागते. काळाच्या स्थितिगतीचा वेध घेऊनच पुढचा प्रवास ठरवावा 
लागतो. आपली उद्दिष्टये व ध्येये देखील आपल्याला बदलावी लागतात. परिवर्तनाचा 
हा नैसर्गिक नियम व्यक्‍तीला तर लागू होतोच होतो; पण संघटना व संस्थांनाही तो 
लागू होतो. मानवी जीवन हा एक अखंड प्रवाह आहे. तो सतत वाहत राहिला पाहिजे. 
नदी ही उगमाच्या ठिकाणीच घुटमळत राहिली तर तिचे डबके होईल. पुढे धाव 
घेतल्याशिवाय ती सागराला मिळणार नाही. वाहणे हा नदीचा गुणधर्म आहे. वाहण्यातच 
तिचे जीवनसाफल्य आहे. 


स्वामी दयानंद सरस्वतींना वैदिक काळातील समाज जीवनाचे आकर्षण होते. 
त्या काळातील समाज रचना त्यांना आदर्श वाटली. वैदिक काळातील समाज जीवन 
सरळ होते, सुलभ होते आणि सजग होते. वैदिक समाज हा स्वामीजींचा 'युटोपिया' 
(Utopia) होता. अनेकांच्या मते वैदिक काळातील समाज हा बाल्यावस्थेतला समाज 
होता. समाजाला तुम्ही पुरुषाची उपमा देणार असाल तर पुरुषाप्रमाणे जीवनाच्या विविध 
अवस्थांमधून त्यालाही जावे लागते. वैदिक समाज हा बालकासारखा निरागस होता. 1! 
was an age of Innocence. त्या समाजात गुंतागुंत नव्हती. निसर्गाच्या अंगा- 
खांद्यावर खेळणारा तो समाज होता. राग, द्वेष, असूया इ. गोष्टी निसर्गतःच माणसांमध्ये 
असतात. वैदिक काळात गुन्हेगारी नव्हती असा दावा करता येणार नाही. क्रूरता 
कुठेच व कुणातही नव्हती असेही म्हणता येणार नाही. बालकांमध्ये देखील गुन्हेगारी 
स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व Yoo 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


कृती असते. पण त्या काळातली क्रूरता बालकांच्या क्रूरतेसारखी होती. लहान मुलेही 
क्रूर व अमानुष कृत्य कधी कधी करीत असतात. पण लहान मुलांच्या व वयस्कर 
माणसांच्या क्रूरतेमध्ये फरक असतो. Juvenile Delinquency आणि Adult 
Criminality मध्ये निश्‍चितच फरक असतो. अशा अवस्थेकडे पुन्हा जाता येईल 
का? अशा आदर्श भूतकाळाची आसक्ती (Nostalgia) असणे वेगळे; आणि तो 
जसाच्या तसा वर्तमानकाळात आणणे वेगळे. 


असे असले तरी युटोपियाचे महत्व कमी लेखण्याचे कारण नाही. त्यासाठी अनेक 
महान व्यक्‍तींनी आपल्या जीवाचे रान केलेले आढळेल. युटोपिया म्हणजे उदात्त स्वप्ने! 
त्यांमध्ये अंतःप्रेरणाही असतात. 


रामराज्यासारखे आदर्श राज्य गांधीजींच्या स्वप्नात होते. शासनठिरहित समाज हा 
कार्ल मार्क्सचा युटोपिया होता. समता प्रस्थापित करता आली तर शासनसंस्था ही 
आपोआपच विरून जाईल (Withering away of the State) असे माक्‍्संला 
वाटत होते. शासन संस्था विरून जाण्याऐवजी ती 'ऑक्टोफ'सं सारखी अक्राळविक्राळ 
हात चालली आहे. तिच्या हाती आज भयंकर अशी शस्त्रास्त्रे आलेली आहेत. क्षणोक्षणी 
बदलणारे तंत्रज्ञान तिच्या हाती आलेले आहे. प्लेटोची दृष्टी भविष्यलक्ष्यी होती. The 
7२९७७10 या ग्रंथात त्याने त्याच्या युटोपियाचे सुंदर चित्र रेखाटले आहे. 


हे सर्व असे असले तरी आपल्यासमोर आदर्श हे असलेच पाहिजेत: आदर्श 
आपल्या पुरुषार्थाला आव्हान देत असतात. तेस्वीकारून प्रयत्नांची पराकाष्ठा करायला 
हवी. पण हे सर्व करीत असताना आपल्याला वास्तवाचे भानही हवेच. पायाखाली 
वास्तव आणि डोळयासमोर आदर्शाचे क्षितिज असायलाच हवे. आपला प्रवास 
वास्तवाकडून आदर्शाकडे व्हायला पाहिजे. पण वास्तव हे वर्तमानात असते; आणि 
आदर्श हे भविष्यात असतात. 


ज्या संघटना वा संस्था परिस्थितीनुरूप बदलत नाहीत त्यांची वाढ हळूहळू खुंटत 
जाते. हा निसर्गाचाच नियम आहे. आर्यसमाज ही सतत विकास पावणारी आणि पुढचे 
पाऊल पुढेच ठेवणारी संस्था असली पाहिजे. आर्यसमाजाने आपल्या कार्यक्रमातव ' 
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रणनीतीत, आजचे सामाजिक वास्तव लक्षात ठेवून, बदल करणे आवश्यक आहे. 
त्यासाठी जगाच्या पाठीवर कुठेही जाण्याची तयारी ठेवली पाहिजे. स्वामीजींनी टंकारा 
सोडले नसते तर ते मूलशंकरच राहिले असते; ते महर्षी स्वामी दयानंद सरस्वती झाले 
नसते. ज्ञानासाठी त्यांनी दाही दिशा धुंडाळल्या. मनःस्ताप सोसला. संन्यास दीक्षा 
घेतली. मथुरेत स्वामी विरजानंदांच्या चरणी बसून त्यांनी ज्ञानसाधना केली. राष्ट्रवादाचे 
झरे त्यानी वेदात शोधले. स्वराज्याचा मंत्र त्यांनी देशाला दिला. ते प्रखर राष्ट्रवादी होते. 
वाणी व लेखणी त्यांनी हयातभर झिजवली. मौलिक अशी विचार संपदा त्यांनी भारतीयांना 
दिली. सत्यासाठी ते जगले; आणि सत्याची किंमत म्हणून त्यांनी मरण पत्करले. 


आर्यसमाजाच्या कार्यात आज तरुण-तरुणींचा फारसा सहभाग दिसत नाही. बाप 
आपल्या कंबरेच्या किल्ल्या काढून मुलाच्या हातात देत असतो. भविष्याची सूत्रे तरुण- 
तरुणींच्या हातात आज नाउद्या द्यावीच लागतात. मागची पिढी ही पुढच्या पिढोवर 
विश्वास टाकायला कचरत असते. आर्यसमाजाच्या कार्यात तरुण-तरुणी का सहभागी 
होत नाहीत याच्या कारणांचा शोध का घेऊ नये? 


आर्यसमाजाचे नियम बारकाईने वाचा. 'जगावर उपकार करणेहे त्या नियमांचे 
सारतत्व आहे असे मला वाटते. व्यक्ती आणि समाज या दोन्हीची उन्नती करणे हे 
त्याच्यासमोरचे लक्ष्य होते. प्रत्येक समाजासमोर व देशासमोर नवनवीन आव्हाने उभी 
राहतात. ती आव्हाने स्वीकारणे आवश्यक ठरते. त्याकडे पाठ फिरवता येत नाही. ' 
जगावर उपकार करणे' हाच या समाजाचा उद्देश आहे हे लक्षात ठेवले पाहिजे. जगाचे 
कल्याण अनेक मागांनी करता येते. 


हिंदू समाजामध्ये सेवाभाव तुलनेने कमी आहे. सेवाभावाचा अभाव हा 
मानवतावादापासून आपल्याला दूर नेतो. सेवाभावाची प्रचुरता भेदभाव वाढू देत नाही. 
हिंदू समाजात सेवाभाव भरपूर प्रमाणात राहिला असता तर भेदभाव निर्माण झाला 
नसता. जातिभेद वाढण्याचे कारण काय? या देशात धमांतरे का झाली ? हिंदू समाजाला 
प्रस्थान द्रार' (Exit) आहे पण 'प्रवेश द्वार' (Entrance) नाही. हिंदुधर्मात प्रवेश 
करण्याचा एकच मार्ग आहे आणि तो म्हणजे हिंदू आईबापांच्या पोटी जन्म घेणे. पण 
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तो मार्ग जन्म घेणाऱ्याच्या हातात नाही. धमांतर केलेल्या हिंदूंना शुध्दीद्वारे परत हिंदू 
धर्मांत आणण्याचा प्रयत्न केला. पण तो फार यशस्वी झाला नाही. हिंदूधर्मात 
परतणाऱ्याची जात कोणती ? हा प्रश्‍न सोडवता आला नाही. 


हिंदू समाजात मदर तेरेसा का निर्माण झाली नाही? या देशात अस्पृश्यता का 
निर्माण झाली? ती कुणी निर्माण केली ? सेवाभावाच्या प्रचुरतेतून बंधुभावाचा आविष्कार 
होतो हे आपल्या समाज धुरीणांच्या लक्षात का आले नाही. सेवाक्षेत्र हे अफाट आहे. 
ते अतिशय व्यापक, विस्तृत व विराट आहे. त्या क्षेत्रातले अनेक प्रश्‍न हाती घेता 
येतील. निखळ अशा मानवतावादातून समाजसेवा केली तर माणसांना सुखाचे जीवन 
मिळेल असे मला वाटते. 


आजही आपल्या देशातली अस्पृश्यता संपलेली नाही. खेडयापाडयातली दलितांची 
वस्ती आजही जशीच्या तशी गावकुसाबाहेरच आहे. गावच्या रचनेतच जातिभेद आहे. 
आर्यसमाजासारख्या संघटनांनी गावच्या पुनरचनेचा प्रश्‍न हाती का घेऊनये? गावोगावचे 
पाणवठे विभागले गेले आहेत. मसणवटेही जातिनिहाय विभागले गेले आहेत. हे चित्र 
शहरातही आहे. या प्रश्‍नांना हात घालायला काय हरकत आहे? हिंदू जगाच्या पाठीवर 
जिथे जिथे जातात तिथे तिथे ते आपल्या जाती बरोबर घेऊन जातात. आर्यसमाजाने 
आपला कृतिकार्यक्रम तयार करावा. | 


मी आणि माझ्या काही सहकाऱ्यांनी असा एक छोटासा प्रयोग केला. तो यशस्वी 
ठरला. औसा तालुक्‍यातील (जि. लातूर) भूकंपग्रस्त भागात आम्ही ऐंशी घरांचे एक 
नवीन गाव निर्माण केले. त्याला 'राष्ट्रीय सेवाग्राम' हे नाव दिले. तिथे दलितांची घरे 
सवर्णाच्या घरांना लागून आहेत. चार घरांच्या एका ब्लॉकमध्ये किमान एक घर दलिताचे 
आहे. गावकऱ्यांची प्रथम आम्ही मने बदलली. गाव लहान आहे पण हा प्रयोग मात्र 
महान आहे. दोन अडीच हजार वर्षांच्या इतिहासाला छेद देणारा हा प्रयोग आहे. भारताच्या 
कुठल्याही कानाकोपऱ्यात जा, दलितांची वस्ती गावकुसाबाहेरच तुम्हाला आढळेल. 
आमच्या या नवीन गावातील एक वृध्द स्त्री उद्गारली होती, "आमी आता मानसात 
आलाव.' आपण सगळयांना माणसात कधी आणणार आहोत? 
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गावाच्या पुनरचनेचा प्रश्‍न हा राष्ट्रीय प्रश्‍न आहे असे मला वाटते. राष्ट्राची पुनरचना 
गावाच्या पुनर॑चनेतूनच करायला हवी. त्या प्रश्‍नाला आर्यसमाजाने हात का घालू नये? 
आर्थिक विकासाच्या कामाला सहसा विरोध होत नाही. सामाजिक प्रश्‍नांना मात्र प्रखर 
विरोध होतो. सामाजिक परिवर्तनाची प्रक्रिया अतिशय मंद व गुंतागुंतीची असते. सामाजिक 
परिवर्तनाचे काम अतिशय क्लिष्ट असते. ते अतिशय चिवटपणाने करावे लागते. 
सामाजिक पुनरचना ही अतिशय महत्वाची आहे. 


आपल्या देशात आज चंगळवादी संस्कृती फोफावत चालली आहे. चंगळवादातून 
विषमता वाढण्याची शकयता आहे. मूल्यांचा प्रचंड ऱ्हास होत आहे. गुन्हेगारी प्रचंड 
प्रमाणात वाढत आहे. लैंगिक गुन्हेगारी तर नियंत्रणाबाहेर जात आहे. तिच्यावर आळा 
घालणे कठीण होत चालले आहे. जातिनिर्मूलनाचे कार्य तर आर्यसमाजाला हाती 
घ्यावेच लागेल. योग शिबिरे, महिलांसाठी आत्मसंरक्षण प्रशिक्षण शिबिरे आणि विकासाची 
विविध कामे हाती घेता येतील. नव्हे, ती घेतलीच पाहिजेत. 


॥२१॥ 


स्वामी दयानंद सरस्वती हे युग निर्माते होते. त्यांना शंकराचायांची बुध्दिमत्ता व 
बुद्धाची करुणा लाभली होती. ते एक थोर तत्वचंतक, अभ्यासक, संशोधक व भाष्यकार 
होते. ते एक क्रांतिकारी धर्म व समाज सुधारक होते. हिंदु धर्म तत्वज्ञानाच्या क्षेत्रात ते 
त्रेतवादी होते. अद्वैतवाद, विशिष्ट अद्वैतवाद, द्वैतवाद आणि त्रेतवाद असे वाद हिंदुधर्मात 
होते व आहेत. आत्मा आणि परमात्मा हया दोन वेगवेगळया गोष्टी नाहीत. त्या एकच 
आहेत. आत्मा हा परमात्म्याचा अंश आहे. त्यात कसलेच 'द्वैत' नाही. या भूमिकेतून 
"HAMAS पुढे आला. आत्मा हा परमात्म्याचा अंश असला तरी त्या दोन वेगवेगळया 
गोष्टी आहेत. या भूमिकेतून 'द्वैतवाद' निर्माण झाला. ईश्वर, जीव व प्रकृती या तीन 
घटकांतून 'त्रेतवादा'ची निर्मिती झाली. 


हिंदू समाजात अद्वैतवाद मानणाऱ्यांची संख्या अधिक आहे. आदि शंकराचार्य हे 
अद्वैतवादी होते. भगवद्गीतेत अद्टैतवादावर भर आहे. संत ज्ञानेश्वर हे अद्वैतवादी 
होते. आत्मा व परमात्मा हे एकरुप आहेत. ते चैतन्यमय आहेत. आत्मा परमेश्वराचा 
स्वामी दयानंद सरस्वती : व्यक्ती, विचार आणि कर्तृत्व १०४ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


अंश असला तरी त्याला स्वतंत्र असे अस्तित्व आहे. आणि म्हणून त्यांच्यामध्ये द्वैत 
आहे, हा मतप्रवाह काहींनी मान्य केला. 


ईश्वर, जीव आणि प्रकृती या तीन घटकांतून सृष्टीची निर्मिती झाली. ईश्वर व 
जीव (आत्मा) हे चैतन्यमय घटक आहेत. प्रकृती ही चैतन्यमय नाही. ती जड आहे. 
स्वामी दयानंद सरस्वतींनी हा त्रेतवाद मानला. ईश्वरावर त्यांची नितांत श्रध्दा होती. 
ईश्वर हाच या सृष्टीचा निर्माता आहे. तो अनादी आणि अनंत आहे. तो निराकार, 
निर्विकार, सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञ, न्यायी आणि दयाळू आहे. तो नित्य व 
अपरिमीत (Infinite) आहे. ईश्वर विराट आहे. 


जीवात्मा हा सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञ व निर्विकार नाही. तो परिमीत 
(Finite) आणि अनित्य आहे. ईश्वर हाच सृष्टीकर्ता आहे. सर्व सृष्टीवर त्याचीच 
सत्ता आहे. 


आपली कर्तव्य-कर्मे करण्याच्या बाबतीत जीवात्मा स्वतंत्र आहे; पण ईश्वरी 
व्यवस्थेमध्ये तो परतंत्र आहे. स्वतःच्या बाबतीत तो कर्ता आहे; आणि कर्म करण्याच्या 
बाबतीत त्याला स्वातंत्र्य आहे. पण आपल्या कर्माची बरीवाईट फळे त्याला चाखावी 
लागतात. स्वामीजींनी हे स्पष्ट केले आहे. 


जीव चैतन्यमय आहे. पृथ्वी मात्र जड आहे. आत्मतत्व व जडतत्व यांच्या 
संयोगातून जीवाची उत्पत्ती होते. जीव हे चैतन्यमय असले तरी माणसालाच अत्युच्च 
पातळीवरची चेतना (Consciousness) प्राप्त झालेली आहे. त्याच्या जाणिवा 
प्रखर व वरच्या पातळीवरच्या असतात. 


चिद्वाद आणि जडवाद हा आपल्या देशातला फार जुना वाद आहे. जड आणि 
चैतन्य यांच्या संयोगातून सजीव सृष्टी निर्माण होते. हे लक्षात घेतले तर हा वाद टोकाला 
जाणार नाही. ते जड आहे. पण जडवादी लोक देखील ते जाळून किंवा पुरुन टाकतात. 
माणसाच्या शरीरातून चैतन्य गेले की तो मृत होतो. मृत शरीराची लगेचच आपण 
विल्हेवाट लावतो. आणि म्हणून चैतन्य महत्वाचेच आहे. पण त्याचे जडाशी मीलन 
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झाले तरच सजीव सृष्टीचा आविष्कार होतो. 


जीवात्म्याला इच्छाशक्ती (Will) प्राप्त झालेली असते. त्याला निर्णय घेण्याचे 
स्वातंत्र्य आहे. बऱ्यावाईट कर्माला तो जबाबदार असतो. इच्छा शक्ती व निर्णय स्वातंत्र्य 
इतर प्राण्यांना प्राप्त झालेले नसते. आणि म्हणून कर्मफळाचा त्यांच्या बाबतीत प्रश्‍न 
निर्माण होत नाही. माणसांच्या बाबतीत मात्र तो निर्माण होते. 


इश्वर निराकार, सर्वव्यापक व सर्वशक्तिमान असल्यामुळे त्याला अवतार घेण्याची 
आवश्यकता नाही. स्वामी दयानंद सरस्वतींना अवतारवादाची कल्पना मान्य नव्हती. 
राम आणि कृष्णाला त्यांनी महापुरुष मानले. त्यांना त्यांनी ईश्वराचा अवतार मानले 
नाही. स्वामीजींचा पुनर्जन्मावर मात्र विश्वास होता. 


माणसाने ईश्वराची उपासना, प्रार्थाना करावी. पण रुढी व परंपरांचे पालन केल्याने 
त्याचे पाप धुतले जात नाही. केलेल्या कर्माचे फळ भोगावेच लागते. स्वामी दयानंद 
सरस्वतींनी सदाचाराला फार महत्व दिले होते. कोणताही गुरु, कोणतेही तीर्थ, कोणतीही 
पूजा पाप धुवू शकत नाही. ब्राह्मणांना भोजन, नवस सायास, वार-ब्रत वैकल्ये, उपास- 
तापास, दान-दक्षिणा हे सर्व केल्याने पाप नष्ट होत नाही. ते सबं व्यर्थ आहे. हे सर्व 
केल्याने पाप धुतले जाते हा समज जनमानसात खोलवर रुजला आहे. उलटतो वाढतो 
आहे. खरे तर ती अंधश्रध्दा आहे. स्वामीजींनी तिच्यावर आघात केले. ते समग्र व 
सवंकष समाज परिवर्तनाचे उद्गाते होते. 
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स्वामी दयानंद सरस्वती हे तत्त्वचिंतक कर्मयोग; .?; भारतीर 
प्रबोधनाचे ते शाश्‍वत ऊजास्रोत होते. भारती! 3 
जनक होते. राजकीय स्वातंत्र्य व सामाजिक गुल र 
नांदू शकत नाहीत, हे स्वामीजींच्या लक्ष: FI 
भारतीयांना राजकीय स्वातंत्र्यही मिळवून दिल्या हिजे आणि ::; 
सामाजिक स्वातंत्र्यही. सामाजिक स्वातंत्र्यासाठी स्वामीजींना `` 
स्वकीयांच्या विरूद्ध लढणे भाग होते. ते निकराने लढले. मार्टिन 
ल्युथरचे युरोपच्या इतिहासात जे स्थान आहे तेच स्थान महर्षी 
दयानंद सरस्वतींचे भारताच्या इतिहासात आहे. ‘Back to Bible’ 
ही मार्टिन ल्युथरची हाक होती. ‘Back to Vedas’ ही महर्षी 
दयानंद सरस्वतींची हाक होती. ख्रिश्चन धर्म बायबलच्या 
शिकवणीपासून दूर गेला होता. पोपशाहीने लोकांची अडवणूक 
केली होती. भारतात हिंदू धर्म हा वेदांच्या शिकवणुकीपासून दूर 
गेला होता. पुरोहितशाहीने लोकांची नागवणूक केली होती. 
पोपशाहीच्या विरूद्ध युरोपमध्ये मार्टिन ल्युथरने बंड पुकारले. 
आणि इथे पुरोहितशाहीच्या विरूद्ध स्वामी दयानंद सरस्वतींनी 
आवाज उठवला. आणि म्हणून दयानंद सरस्वती हे भारताचे 
मार्टिन ल्युथर ठरले 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


